_ जवाहरताहित्यमाला पुष्प ३े रा 


स्व. श्रीमज्जनाचाययें: 
पूज्य. श्री..जवाहरलालजी -:महाराज _- के 


व्याख्यानों में -से 0 
धम-व्याख्या 


संम्पादक हा +* 
रे 


श्रीं जेन हितेच्छू श्रावक-मंडल-स्तलाम: की तरफ से 
पं शंकरप्रसाद <दीक्षित 


प्रकाशक 


मंत्री - श्री साधुमार्गी जैन 
' पूंज्य श्री हुक्मीचन्दजी महाराज की सम्प्रदाय का 
हितेच्छु आवक-मणएडल, रतलाम (म, प्र, ) 


वीर सम्वत्‌ जा ॥ पलक हल पा 
२४९४ ये 0 | ली 
संस्करण 


विक्रम सम्वत्‌ 


... २०२४ | एक रुपया, पच्चीस पैसे 
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इस पुस्तक की पहली आवृत्ति सम्बंत्‌ १६८७ में छपी थीं। 
प्रथमावृत्ति की समस्त प्रतियों को भीनासर निवासी श्रीमान्‌_ सेठ 
'धहादुर्मलजी बांडिया के सुपुत्र' कुचर तोलारामजी बॉठियो ने अपनी 
“इंवर्गीयां मातेष्वरी की पुण्यस्मृति में बिचों मूल्य घिंतरेंण कराई थी। 
पहला संस्करण थोड़े ही दिनों में संमांप्त हो गया, इसंसें दूसरा 
संस्करण निकलवामा पड़ा । दूसरे संस्करंण की. संभस्त प्रतियों की 
' चैंगलोर निवासी श्री० सेठ हीराचन्दजी धमनराजजी कंटोरिया ' की 
'अनुज-वधू श्रीमती भूरीबाई ने अपने स्वर्गीय' पति की परुण्य-स्मृति 
में अद्धं-मूल्य में वितरण कराई ।' अर्थात्‌ छपाई और कागज की 
“झाधी लागत देकर पुस्तक का भूल्य चार आने के बंदले. दो आने 
फन्हैयालालजी वेद-मुथा को विधेवाों धर्मपत्नी श्री सूरेजकुवरवाई ने 
पने स्वर्गीय पत्तिदेव फी 'पुण्य-स्मृति' में उसी अर्द्ध-मूल्य दो आने 
में वितरण कराई । कुचर तोलारामजीः और ' श्रीमंती भूरीबाई तथा 
श्री .सूरजकुवरबाई की अनुकरणीय उदारता के परिणाम-स्वरूप 
जनता ने इस पुस्तक से अत्यधिक लाभ उठाया और कुछ ही समय 
में तीसरा संस्करण भी समाप्त हो गया थों, अतः सं०- २००२ मैं 
चौथा. संस्करण श्रीमान्‌ सेठ श्रीचन्दजी सा. अब्वाणी तथा श्रीमांचू-लाछ- 
'सनन्‍्दजी . अमरचन्दजी खींवेसरा नयानगर निवासी की उदारता से-अर्डे 
मुल्य में जनता के हाथों में पहुंचाया था । 
इस पुस्तक को मांग आज भी बनी हुई है अतः यह_ पंचम 
संस्करण छपवाया गया है। २ 
.: +:प्रथम,,' द्वितीय, : तृतीय: :एवं: जतु्थे » की तरह हम इस 
आवृत्ति के लिएं भी यह स्पष्ट कर देना चाहते हैं कि श्रीमज्जैना- 


तु १ च्् 


विषय प्रवेश 


, ग्राम धर्म 
. नगर घधमम 
, राष्ट्र धर्म 
, पाखण्ड ध्मे 


कुल धर्म 


, गण धर्म 

, संघ धर्म 

, सूत्र धर्म 

, चारित्र धर्म 

. अस्तिकाय धर्मे, 
. दस स्थविर धर्म 
, प्राम स्थविर 

, नगर स्थविर 

, राष्ट्र स्थविर 
१६. 
१७. 


प्रशास्ता स्थविर 
कुल स्थविर 
गण स्थविर 


. १६ संघ स्थविर 
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जाति स्थविर 
सूत्र स्थविर 
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२३ परिदिष्ट 
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भहिस। ब्रत 

सकड़ाल पुत्र 
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२*०० 
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सामायिक सूत्र ०१५ 
प्रार्थना ०१५ 
आत्मदर्शन १-४० 
शालिभद्र चरित्र २१०० 
अंजना १४५० 
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स्‍त्री जीवन की आदर्श 

शिक्षाएँ 

वास्तविक शिक्षा 

श्रावक धर्म प्रतिपादक 

नियम 

अन्ध श्रद्धा 

आदर भ्राता 


जवाहर साहित्य की उपलब्धि का स्थान 
मन्‍्त्री- श्री जेन हितेच्छु आवक मंडल 
रतलाम ( म. प्र, 
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धर्म-व्याख्या । 
विषय-प्रवेश । 


किसी सफान के बनने से पहले, यह आवश्यक समभा जाता 
है कि उसकी नींच मजयूत्त हो । बड़ी-बड़ी कोठियां बनाने के लिये 
ल्‍छोग, गहरी से गहरी और मजबूत नींच बनाते हैं । ऐसा न करें, 
तो उसके अधिक दिन ठहरने की भाशा नहीं रहती। 

ठीक यही बात धर्म के विपय में समभनी चाहिये । जब 
तक मनुष्य लोकिक धर्मों के पालन में दृढ़ नहीं होता, तब छक बहू 
लोकोत्तरं 'धर्मों को भी पालन ठीक-ठीक नहीं कर सकता । क्योंकि 
लोकिक-धर्म, जनता के भाचरण को सुधारने वाले हैं । यदि किसी 
व्यक्ति का व्यवहार ही उत्तम न 'हो,' तो वह सूत्र-चेरित्र-धर्म का 
पालन कंसे कर सकता है ॥ 

इसी -बात को दृष्टि में रख कर छास्त्रकारों ने दस प्रकार 
के धर्म बतलाये हैं । यही नहीं, बल्कि उन घर्मो ' को समुचित' 
रूपेण पालन करवाने के लिये, दस-स्थवियों की भी व्यवस्था दी है।' 

ठाणाडुसूत के दसवें ठारो में निम्न-लिखित दस प्रंकार के 
घर्म बतलाये हैं | 

ग्राम-घधम, नगर-घम, राष्ट्र-धम, वृत्त-धघम, कुल-घम, गण-धम, 
संघ-धर्म, सूत्र-वर्म, चारित्र-धमं, अस्तिकाय-धर्म ॥ 

इन दसों प्रकार के धर्मो एवम्‌ अन्यान्य चैतिक व घामिक- 
व्यवस्था करने वाले जिन दस प्रकार के स्थविरों की व्यवस्था शास्त्र 


रे विषय-प्रवेश 


में बतलाई है, वे निम्नानुसार हैं--- 

ग्रामस्थनविर, नगरस्थविर, राष्ट्रस्थविर, प्रश्मास्तास्थविर, 
कुलस्थविर, गणस्थविर, संघस्थविर, जातिस्थविर, सूत्रस्थविर, पर्याय 
स्थविर | 

उपरोक्त दस प्रकार के धर्मों और दस ही प्रकार के स्थविरों 
की जो व्यवस्था शास्त्रकारों ने बतलाई है, उसकी विज्ञेष' व्याख्या 
आगे क्रवार की जाती है। . 


लन पढ़ें है बलर 


ह ; ग्राम-धर्म 
ग्राम-धर्मं का आशय उस धर्म से है; जिसके पालन से ग्राम 
का नाश न हो । अपितु उसकी रक्षा हो । 
..._ ग्राम उसे कहते हैं, जिसमें जन-समृूह एकत्रित होकर रहता 
है; किन्तु जिसकी आबादी एक निश्चित सीमा तक ही हो । इस 
सीमा के उल्लंघन करने पर वह ग्राम नहीं बल्कि नगर१ कहा जाता 
है।. ग्राम-धर्म, केवल ग्रामों के लिये ही है, नगरों के लिये तो 
नयर-घर्म है । ु । 
गांव में चोरी न होती हो, पारदारिकादिक ( लम्पटी ) 
न रहने पाते हों, विद्वान मनुष्यों का अपमान न होता हो, पशु-वच 
की रोक होती हो, मुकदमेबाजी में गांव के लोग सम्पत्ति चष्ठ ने 
करते हों और एक स्थविर या पंचायत के अधीन सारा गांव ढज़् 


३ वर्तमान से १०००००) एक लाख की श्राबादी पाले 
शद्दर को सिटी या नगर माना जाता है । 


घर्म-ब्यख्या हर 


से शासित हो, इसी का नाम ग्राम-धर्म है। 


यद्यपि यह वर्म मोक्ष के लिये पर्याप्त नहीं है, किन्तु जिस 
धर्म से मोक्ष मिलता है, उस धर्म का पाया अवश्य है । यदि ग्राम- 
घमं व्यवस्थित न हो और सारे गांव में चोर ही चोर बसते हों 
तो वहां जाकर साधु क्‍या करेगा ? यदि भूल कर गया भी, तो 
चोरों का अन्न पेट में जाने के कारण, उसकी बुद्धि पर भी बुरा 
असर पड़े बिना न रहेगा । इसके अ्रतिरिकत, जिस गांव में सब 
बुरे आदमी ही रहते हों, वहां कोई भला आदमी स्थायी कंसे रह 
सकता है ? और जब तक प्रत्येक ग्राम में कम से कम एक भी 
सन्‍्मागं-प्रदर्शम न हो, तव तक ग्राम-वासियों की, धर्म की ओर 
रुचि कैसे हो सकती है ? जहां ग्राम-धर्म नहीं है, वहां सम्यता भी 
नहीं हो सकती । इसीलिए भगवान ने साधु, को अनाय॑ं-देश में जाने 
को मना किया है। क्योंकि वहां ग्राम-धर्म नहीं है, अतः सम्यता 
भी नहीं है ! - 


प्रत्येक ग्राम में एक स्थविर ( मुखिया ) या सन्समामं-प्रद- 
्ंक न रहता हो, तब तक लोगों को धर्माधर्म का ज्ञान कौन करावे, 
यह बात ऊपर कही जा चुकी है। जब तक ऐसा एक भी मनुष्य गांव 
में न हो, तव तक बड़े से बड़ा साधु भी वहां जाकर छोगों को 
घर्मोपदेश नहीं दे सकता । 


बेशी श्रमण, यद्यपि चार ज्ञान के स्वामी थे, किन्तु 'चित- 
प्रधान! के समान सन्मार्गे-प्रदर्शक हुए बिना, राजा-प रदेशी को सुधारने 
फा काम नहीं हो सकता था! आजकल तो यह दक्षा है, कि 
लछोग मुनियों के पास जाकर उनकी तारीफ खूब कर आते हैं, कविता 
गा कर या व्याख्यान देकर उनकी स्तुति भी कर डालते हैं, किन्तु 
जब “चित प्रधान के समान काम करने की आवश्यकता होती है, 
तव दूर भागते हैं। ऐसी अवस्था में सुधार हो तो कैसे ? 





9 आाम-धर्म 


जहाँ आम-बर्म जागृत होता है, वहां धर्म की नींव सिद्ध हो 
जाती है । या यों कहिये कि जैसे किसान को अनाज बोने के लिये 
भूमि तेयार हो जाती है । 


किसान, भूमि के तंयार होने पर मिट्टी को तो खाता. ही 
नहीं है, उसमें अनाज बोकर अन्यान्य मेहनत करता है, तब उसे 
फल मिलता है। यदि कोई कहे, कि गेहूँ बोने के लिये भूमि तैयार 
करने की क्या आवश्यकता है ? गेहूं बो दिये और काट लिये, तो 
क्या कोई बुद्धिमान किसान इस बात को मान सकता है ? वह 
कहेगा, कि कृषि की नींव खेत की जुताई है। जब तक खेत तैयार 
न हो जाय, गेहूँ कभी अच्छे हो ही नहीं सकते । इसी प्रकार धर्म 
की नींव ग्राम-धर्म है। जब तक ग्राम-घर्म का समुचित-रूपेण 
बालन न हो, तब तक मोक्षदाता सूत्र-चरित्र धर्म का पालन होने 
तथा इनके टिके रहने में बड़ी कठिनता आने की सम्भावना है । 


प्रकरण का सार:--गाँव में रहने वालों को ग्राम-धर्म का 
पालन करते हुए सादगी-पुर्ण जीवन बिताना चाहिये और सदाचार 
का पालन करते हुये गांव के लोगों के समक्ष अपने सदाचार का 
' आदर्श रखना चाहिये जिससे गांव के सभी लोग सन्‍्मार्ग को 
अपनायें । 


२: नगर-धर्म 


यद्यपि शास्त्रकारों ने ग्राम-धर्म और नग्र-धर्म दोनों की 
पृथक्‌-पृथक व्याख्या की है, किन्तु इससे यह न समभना चाहिये कि 
थे दोनों बिल्कुल अलग-अछग धर्म हैं । तगर-धर्म में पूरे प्राम-धर्म 
फा समावेष होता है । ग्राम-धर्म में जो-जो बातें बतलाई गई हैं, 
थे सब तो नगर-धमं में होती ही हैं, किन्तु कुछ विद्येष वातें नगर- 
धर्म में अधिक होती हैं। ; 
ग्राम और नगर, परम्परा आधाराधेय भाव से स्थित हैं । 

अर्थात्‌ बिना ग्राम के नगर का जीवन और बिना नगर के ग्राम की 
रक्षा नहीं है । गांव वालों में तो आज फिर भी कुछ घमे-जीवन 
'चोंप है, किन्तु नगर वालों ने तो अपना घर्म-जीवन नष्ट सा करे 
रखखा है । ग्राम-धर्म को अपना आधार न मान कर आज के नाग- 
रिक, नाटक, सिलेमा, नांच-रंग और फंशन में अपने समय, शाक्ति 
' और द्रव्य का दुरुपयोग करते हैं; परन्तु यह नहीं देखते कि हमारा 
घर्म क्‍या है । 

. ग्राम-धर्मं और नगर-धर्म का उसी तरह सम्बन्ध है, जैसे 
शरीर और दिमाग का । अर्थात्‌ यदि ग्रामीण शरीर के समान हैं, 
तो नागरिक मस्तिष्क के समान। मस्तक यद्यपि शरीर से ऊंचा है, 
किन्तु शरीर का सारा काम उसी से होता है । यदि योगायोग से 
भस्तंक पागल हो उठता है, तो वह अपने साथ-साथ सारे शरीर को 
भी ले इवता है । 

*.. आज नागरिकों को यही दशा हो रही है। उन्हें अपनी 
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अपने पक्ष में प्रस्ताव पास करा लेते हैं । ऐसे प्रजा-नाशक कानूनों 
के बनाने के समय, उसका विरोध करना प्रजा की ओर से चुने 
गये मेम्वरों का कतंव्य है, किन्तु वे लोग नगर-धर्मं पर ध्यान न 
देकर, अपने कतंव्य से गिर जाते हैं । 

कुछ लोग कहते हैं कि 'ऐसे बिलों का विरोध करके, यदि 
कोई मनुष्य उन्हें रुकवा दे, तो उससे तो राजा का विरोध होगा 
और राजा के विरुद्ध काम करने की शास्त्रों में मनाई है। 


ऐसा कहने वाले झास्त्र के मर्मे को नहीं जानते । झास्त्र में 
एक जगह आया है कि--+- 


विरुद्ध रज्जाइ कम्मे' 
[ उपासक दुक्षांग सूत्र ] 
श्रथांत--राज्य के विरुद्ध काये न करना चाहिये । 


शास्त्र तो कहता है कि राज्य के विरुद्ध कार्य न करना 
भचाहिये और लोगों ने इसका यह अर्थ छगाया है कि राजा के 
विरुद्ध कोई कार्य व करना चाहिये । 

राज्य, देश की सु-व्यवस्था को ही कहते है । परन्तु. राजा 
को श्रनीति के विरुद्ध कार्य करते को या आवाज उठाने को जैन 
शास्त्र कहीं नहीं रोकता । । ह 

आज, पदाराब, गांजा; भंग आदि के प्रचार की ठेकेदार. 
सरकार हो रही है । यदि सरकार की आवकारी की आय कम हो 
भौर वह एक सरक्यूलर निकाल दे कि “प्रत्येक प्रजा-जन को . एक- 
एक ग्लास दाराब रोज पीनी चाहिये त्ताकि राज्य के आज्रकारी 
विभाग की आय बढ़ जाय” तो क्‍या इस आज्ञा का पालन आप 
लोग करेंगे ? 
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और यदि यह सोचकर कि राजा का विरोध करना शास्ते 
रोकता है, कोई मनुष्य शराब पीने लगे, तो क्‍या छेसका धर्म बाकी 
रहेगा ? | 

नहीं! 

ऐसी अवस्था में, राजा की इस अनुचित आज्ञा का विरोध 
करना प्रजा का कर्तव्य हो जाता है । इसी का ही नहीं;. बल्कि 
उन सब कानूनों का विरोध करना भी प्रजा का कतंव्य हो जाता 
है, जिनके पास हो जाने के कारण प्रजा की हांनि होती हो । 


आप लोग, यदि ज॑न-शास्त्र की इस आज्ञा का उपरोक्त अर्थ 
समभते होते, तो आज जो लोग जैन-धर्म को कायर कहते हैं, 
कदापि ऐसा कहने का साहस नहीं करते । 


अहिसावादी कायर नहीं होता है, बल्कि वीर-होता है । 
एक ही अहिसावादी यदि खड़ा हो जाय; तो बिना हिंसा के ही 
बड़ी २ पाशविक शक्तियाँ उसे देख कर दूर रहेंगी। भस्तु । 


नागरिकों ने ही आज फंशन और, जेवरों की वृद्धि की है। 
इन्हीं लोगों का अनुकरण करके बेचारे ग्रामीण भी अपनी आय का 
अधिकांश, फंशन में उड़ा देते हैं। फलतः विलासिता की दिनों-दिन 
वृद्धि होती जा रही है और जनता की आय का इस तरफ दुरुपयोग 
हो जाने के कारण, आज मनुष्यों को जीवन-दायक पदार्थ जैसे--- 
घृत, दुः्घादि का मिलना कठिन हो गयो है। 
संसार में बँछे हुए प्रत्येक मनुष्य का कतंव्य है कि वह 
सेमष्टि को अपनी नजर में रख कर उसे हानि पहुंचे ऐसा कोई 
बुरा काम न करे । जो मनुष्य समष्टि को अपनी दृष्टि में रख 
कर कार्य नहीं करता; वह नीतिन्न नहीं कहा जा संबत्ता । 
... झानव स्वभाव स्देव अनुकरणशील है । बच्चा, जिस प्रकार 
अपने घर वालों का अनुकरण करता है, उसी प्रकार बल्प-शिक्षित 
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ग्रामीण, नगर के शिक्षित-समाज का अनुकरण करते हैं । किन्तु 
जिस प्रकार घर में कोई मनुध्य अच्छा या बुरा काम करता है तो बच्चे 
पर उसका असर हुए बिना नहीं रहता; उसी प्रकार नागरिकों के 
प्रत्येक अच्छे-बुरे कार्य का असर, ग्रामीणों पर पड़े विना नहीं 
रहता । | 

यदि नगर निवासी ग्राम-निवासियों को दृष्टि में रख कर अपने 
घंमे का समुंचित-रूप से पालन करें, तो राष्ट्र का बहुत अधिक हित होना 
सम्भव है । | 

प्रकरण का सार:--नगर-वासियों को केवरू अपने : स्वार्थ. * 
का ही ध्यान न रखते हुए, जिन लोगों से नगर-वासियों का निर्वाह . 
होता हैं, उन ग्रामीण लोगों का हित हो, इसका 'अधिक से: भ्रधिक :: 
लक्ष्य रखकर नगर-धर्म का पालन करना चाहिये. और उनको. साथ : 
रखकर देश-हित के कार्य में आगे बढ़ना चाहिये । 


३ १ शष्ट-पंम 


जब श्ामों में प्रोम-धर्म और भगरों में भगर-घर्में का समु- 
घिते-रूप से पाजव होता है, तब राष्ट्र-धर्मे को उत्त्प्ति होती है.। - 
प्राम' में, यदि प्रॉमाणिक-ममुप्यों का निवास होगा, हो शहर वालों 
को भरी प्रामाणिक बेसना पड़ेगा। और यदि धाहर के निवासी प्रासा- 
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णिक हुए, तो उसका प्रभाव समस्त राष्ट्र पर पड़ेगा । यदि सगर- 
निवासी अपने घ॒र्मं का ठीक-ठीक पालन न करें, तो सारे.देश का 
नाश हो जाता है । 


भारतवर्ष को डुबाने का कलंक, आज़ ग्रामीणों के सिर 
नहीं बल्कि नागरिकों के सिर लगाया जाता है और यह है भी 
सत्य । जब, भारत का पतन हुआ है, तब के इतिहास के पद्चे 
उलटने पर विदित होता है, कि कुछ नागरिकों ने, अपना सागरिक- 
धर्म नहीं निभाया, फलतः राष्ट्र-धर्म नष्ट हो गया । जयचन्द के 
जमाने से लगा कर, मीरजाफर तथा उसके बाद आज तक यही 
दशा है । वंगाल में, जिस समय ईस्ट-इण्डिया-कम्पनी के कार्यकर्ता 
अपनी कुटिलंता से देश को तबाह कर रहे थे और नमक के समान 
साधारण चीज का ठेका लेकर ऐसा अत्याचार कर रहे थे कि पाँच 
सेर नमक॑ भी यदि किसी के घर में निकल जाता था, तो उसकी 
सारी सम्पत्ति जब्त कर ली जाती थी, भ्रौर अपने व्यापार की वृद्धि 
तथा अपने स्वार्थ-साधन के लिए प्रसिद्ध-प्रसिद्ध जुलाहों में से बहुतों 
के अमृठे कटवा लिये गये थे । तब इन भअत्याचारों का प्रतिकार 
करना, एक प्रकार से असम्भव-सा हो गया था । इसका कारण यह 
था, कि जगतू-सेठ अमीचन्द तथा महाराज नन्दकुमार के समान 
प्रसिद्ध-पसिद्ध नागरिक भी केवल अपने स्वार्थ-साधन के लिये 
कम्पनी के कार्य-कर्त्ताओों का साथ देकर देश्-द्रोह कर रहे थे | 


भारत के ही नहीं, किसी भी राष्ट्र के पतन का कारण 
यदि. आप द्वुंढेगे, तो विदित- होगा कि उस्त राष्ट्र के नागरिकों का 
अपना नगर-धर्म न पालना ही देश के पतन का कारण हुआ है । 
आज भी बत्तीस करोड़ भारतीयों पर, थोड़े से विदेशी शासन करते 
हैं ! . इसका कारण यही है कि बहुत से नागरिक, अपने नगर-धर्मं 
का पालन बिल्कुल नहीं करते; या यों कहिये कि देश-द्रोह करते 
हैं । जंब तक सब ग्रामीण ग्राम-धर्मं और सव नागरिक नगर-धर्मं 
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का पालन करने की आदत न डालेंगे, तब तक राष्ट्र-धर्म की उन्नति 
होना असम्भव है । १ हर 

राष्ट्र! शब्द की व्याख्या करते हुए शास्त्रों में बतलाया गया 
है, कि प्राकृतिक सीमा से सीमित, तथा एक ही जाति एवं सभ्यता 
के मनुष्य जहां रहते हों, उस देश का नाम राष्ट्र है। यायों 
कहिये, कि बहुत से ग्रामों और नगरों के समूह को राष्ट्र कहते 
हैं । 

राष्ट्रूचर्मं वह है, जिससे राष्ट्र सुव्यवस्थित रहे; राष्ट्र की 

उन्नति हो, मानव-समाज अपने-अपने धर्म का पालन करना सीखे, 
राष्ट्र की सम्पत्ति सुरक्षित रहे, शान्ति फैले, प्रजा सुखी हो, राष्ट्र 
की प्रसिद्धि हो और कोई अत्याचारी, राष्ट्र के किसी अंग पर 
अत्याचार न कर सके । 


जिस कार्य का फल इसके विरुद्ध निकलता हो, वह राष्ट्र-धर्म 
नहीं है ! 
राप्ट्र-धर्मं का पालन करने की जिम्मेदारी, राष्ट्र के निवासी 

प्रत्येक व्यक्ति पर है ! एक ही भनुप्य के किये हुए भच्छे या बुरे 
काम से, राष्ट्र सुविस्यात या बदनाम हो सकता है | जैसे एक 
भारतीय, यूरोप की एक अद्वितीय लायब्नेरी में गया था। उस 
लायब्े री में कई दिन तक जाकर उन्होंने अपने विपय के पग्रन्धों का 
अध्ययन किया । एक दिन, एक ग्रन्थ में-से उन्होंने एक बहुत 
कीमती चित्र चुरा लिया । अयोगा-योग से लायब्रेरियन को इसका 
पता लगा और बात प्रमाणित भी हो गईं। इसका नत्तीजा यह 





$ यह पंग्रेजों के शासन काज़ की बात है आज देश आजाद है 
पर. अंग्रेजी विचार घारा ने देश को तबाह कर रखा है। अंग्रेज, भो 
गये पर अंग्रेजी सम्यता के अंकुर वो गये जो देश के लिये द्वानि 
कारक हैं । 


$२ / राष्पू-धूर्म 


हुआ कि “उस लायब्ेरी में भविष्य में कोई हिन्दुस्तानी .नहीं जा . 
सकता” यह नियम बना दिया गया । भारत के सैकड़ों. विद्यार्थी 
इसप जाकर, उस लायब्ररी के ग्रन्थों से फायदा उठाते थे, किन्तु 
एक ही मनुष्य के राष्ट्र-धर्म न पालने से, राष्ट्र को यह हानि हुई 
कि भविष्य में कोई भारतीय उस लायब्रेरी के अमूल्य-संग्रह से लाभ 
नहीं उठा सकता । यहीं तक नहीं, बल्कि पत्रों में इस विषय की 
शर्चा करके उन लोगों ने यह बतलाने का भी प्रयत्न किया, कि 
भारतीय मनुप्य बेईमान होते हैं। यह हानि और उसके साथ-साथ ॥ 
बदनामी, भारतवर्ष यानी समस्त राष्ट्र को इसलिये सहनी पड़ी, 
कि उसके एक आदमी ने यूरोप जाकर, वेईमानी की थी । इसके 
विरुद्ध, विश्व-कवि रविन्द्रनाथ ठाकुर, डॉ० जगदीशचम्द्र वसु, विवे- 
कानन्द या गाँधीजी के समान एक ही मनुप्य यूरोप में जाकर 
राष्ट्र-धर्मं का पालन करते हुये, अपने उन्नत व्यक्तित्व का परिचय 
देकर भारतवर्ष का प्तिर ऊंचा किया था इसीलिये कहा गया हैँ. 
कि राष्ट्र के प्रत्येक व्यक्ति पर राष्ट्र के उत्थान-विकास का आधार 


है। 


कुछ 'लोग कहते हैं, कि आत्म-कल्याण करने वाले को पग्राम- 
धमं, नगर-घर्मं ओर राष्ट्र-धर्म से क्या प्रयोजन है ? ऐसा कहने 
वालों का यह कथन ठीक नहीं है । क्‍योंकि साधुओं को भी रोटी. 
खाने की जरूरत तो पड़ती है । यदि ग्राम-वासी अधर्मी या चोर 
हों, पतित या गुलाम हों, तो उनका अन्न खाने वाले, धर्मात्मा या 
स्वतस्त्र विचार रखने वाले महात्मा कँसे बन सकते हैं ? क्योंकि 
जैसे विचारं रखने वालों का भन्न मनुष्य खाता है, प्रायः वैसे ही 
विचार उसके भी हो जाते हैं। जब तक गृहस्थियों का जीवन 
पवित्र न होंगा, तब तक साधुओं का जीवन पवित्र रहना-बहुत ही 
कंठिन है। गृहस्थी यदि अपने धम्मं-पालन में संलग्न हों, तो साधुओं 
का संयम भी पवित्र रहेगा, यह घ्रुव-सत्य है । शास्वकार ने दश- 


'अर्म््याशया ब३ 


; वैकॉलिक के पहले' अध्याय की पहली गाथा की टीका में, नीतिमान 
: पुरुष का न्याय से उपाजित अन्न ही साधु के लिये ग्राह्म बताया है ! 
| वास्तव में धर्म उन्हीं का है, जिनका अपना स्वतन्त्र राष्ट्र 
हो । आज देखते-देखते ईसाई और मुसलमानों की संख्या में आंदच- 
* यजनक वृद्धि हुई है । भारत में सात करोड़ से भी अधिक मुसल- 
'मान सुने जाते हैं । ये कहीं अरब से तो भाये नहीं, परन्तु. भारत 
पर उनका आधिपत्य होने से उनकी वृद्धि हो गई थी। दो करोड़ से 
' ज्यादा भारतीय-ईसाई आज भारतवर्ष में मौजूद हैं। ये लोग, 
यूरोप या अमेरिका से नहीं आये 'हैं, भारतवर्ष में पंदा होने पर 
भी भारत पर ईसाइयों का आंधिपत्य होने से इन्हें ईसाई बन जाना 
पड़ा । सुना जाता है “कि इंग्लेण्ण के बादशाही तंख्त पर वही 
राजकुमार -बेठ सकता है, जो प्रोटेस्टेपण्ट ( ईसाई धर्म की एक 
सम्प्रदाय ) ईसाई हो । रोमन-कंथोलिक-धर्म का मोनने वाला, कभी 
वहाँ का बादशाह नहीं हो सकता। इसका कारण यह है कि राष्ट्र 
उन लोगों का है, वे जो चाहते हैं, वही होता है । भारतवर्ष में 
भी यही दशा सुनी जाती है । १ 


जब तक, राष्ट्र का प्रत्येक मनुष्य, राष्ट्र-धर्म का ठीक-ठीक 
पालन नहीं करता, तव तक सूत्रचरित्र-धर्म सर्देव खतरे में ही रहता 
है । क्‍योंकि राष्ट्र-धर्म आधार और सूत्र-चारित्र-धर्म आधेय है । आंधार-के 
नष्ट हो जाने पर आधेय भी पात्न बिन घृत की तरह नप्ट हो जाता है। 





3 अंग्रेजों के युग में भारतवर्ष की राज्यन्यवस्था में खर्च 
की पुक सद थी, “इसाई-धर्म कौ व्यवस्था ।” इसमें भारतवर्ष 
की ही पेंदा का ३२४२००० . रुपया भ्रति वर्ष खंर्च किया जाता था। 
किन्तु यह एक ऐसा विशेष ब्यंय करार दे दिया गंया था कि 
हसारे देश की ,लेजिस्लेटिव-एसेस्बेली इस खर्च पर अपना कोई 
प्रभाव द्वी नद्ीं दाह सकती थी । 


भ्छ् 


हि राष्पे 
भाव, भजुष्यो ३ जा. २; हैँ । एक मनुष्य, प्में क / 
एके आदमी को उठाकर कह फकेत) जोर इक पुष्य एक 
पैज हैवियार ७. भाव के ऊर रह है ।. क्रिस इंडियन रुप 
पे पछ जे सोनों उस पहले किसे रोकोरे को 
वह उत्तर क्या, | के छे- फेरने सन हक 
गई कहे, डिक ३) 'ग्रक कोड पाले हले ये 
रोका 2? जीवित प्य करे पढ़ी के फैकेने ७ गे 
रोका 2 पह कहने प्ले 
भनुष्य वेठे वह 


घम-व्याख्या पृ 


बनता है । | 

डूबते हुए को बचा लेना धर्म है, यह समभते हुये भी कई 
लोग, राष्ट्र की रक्षा के काम से कोसों दूर रहते हैं । इसका 
कारण यही है, कि उन्हें राष्ट्र-धर्म का महत्त्व ही मालूम नहीं है । 
एक ' कानून के बनने से लाखों मनुप्य मरते और बचते हैं, किन्तु 
कुछ लोग घारा सभा के मेम्वर होकर भी, उस पर.ध्यान नहीं देते, 
कि यह कानून हमारे देशवासियों के लिये लाभ-प्रद है, या हानि- 
प्रद। वे इस बात को नहीं समभते कि इस कानून के बन जाने 
से, जिस देश में मैं बसता हू, उसी का अपमान हो रहा है । वे 
तो: केवल अपने मेम्बर-पद या अपनी उपाधियों की रक्षा करने में . 
लगे रहते हैं । ह 

.. किसी स्त्री के पुत्र और पति बेठे हों भौर कोई अन्य मनुष्य 

उस स्त्री का अपमान कर रहा हो, ऐसे समय में वे- पति और पूत्र , 
उस अपमान की ओर ध्यान न देकर, यदि अपनी. मौज में ही लगे 
हों, तो संसार उन्हें अच्छा कहेगा ? 

“हगिज नहीं ।” है 


तो यह भारत आप लोगों की मातृ-भूमि है, आपका देश 
है, आप- इसमें उत्पन्न हुए हैं और इसके किसी भाग के मालिक 
बने हुए हैं, अतः: यह आप सब की मसातृ-भूमि है। किन्तु यदि 
तुम्हारे ही सम्मुख तुम्हारी मातृ-भूमि की बेइज्जती हो रही हो 
अर्थात्‌ ऐसे कानून बनें, जिनसे तुम्हारे धर्म, तुम्हारी स्वतन्त्रता 
अथवा देश की इज्जत में बाधा पहुंचती हो और तुम अपने मौज- 
भजे में लगे रह कर उनको न देखो, तो पफ्या यह तुम्हारा मनुष्य- 
स्‍्घ्है 

प्न्हीं 8 

राष्ट्र की रक्षा में सव की रक्षा और राष्ट्र के नाश में सब 


धर्म-ब्याख्यर हि पृछ., 


इसका यह स्पष्ट अर्थ है, कि इन पाँच का आधार पाये विना 
घुत्र-चारित्र-धर्म टिक नहीं सकता । यहाँ, राजा शब्द से राज्य या. 
राप्ट्र आशय है । यदि राप्ट्रीय-व्यवस्था यानी राज्य-श्बन्ध म॑ हो, - 
सो चोरी आदि कुकर्म फैलेंगे और इनके फँलते पर सूत्र-चारित्र-धर्मे 
झहर नहीं सकते । लोग अपनी रक्षत के लिये शस्तादि रखते हैं, 
उनका भी बिना राए्ट्र-धर्म यात्ति राष्ट्र की समुचित व्यवस्था के दुष्टों 
से संरक्षण नहीं होता है, तो जो साधु लोग किसी को मारने के; 
लिये एक लकड़ी भी नहीं रखते हैं, क्या दुप्ट लोगों के भारे -वे'. 
प्ंसार में शान्ति-पूर्वंक धर्म-पालन कर सकेंगे ? 'इसीलिये, ठाणांग 
सुत्र के पांचवें ठाणे में, राज्य को धर्म का रक्षक साना गया है। 


शास्त्रकारों ने , इसीलिये राष्ट्र-धर्मं की श्रावश्यकता बतलाई है । 
राष्ट्रध्म, घृत्र-घारित्र-धर्म का रक्षक है। जो लोग, घम्में की एक ओर 
से तो रक्षा करें और दूसरी भोर से नाण होने दें, तो बया उनका 
धर्म ठहर सकेगा 

नहीं । 

केबल सूत्र-चारित्-घर्म को मानना ओर राष्टू-धर्म .को न 
मानना वेसा ही है, जैसे मकान की नींव खोद कर, या वृक्ष की जड़ 
काट कर, उसके सुरक्षित रहने की आशा करना । सूत्र-चारित्र-धर्म, 
सकान या वृक्ष के फल के समान हैं और राष्ट्र-धर्म मकान की नींव 
या वृक्ष की जड़ के समान । जो लोग, इन ग्राम, तगर भौर राष्ट्र 
धर्म को एकान्त पाप बतला फर, इनकी जड़ कारते हैं, वे सूत्रचारित्र- 
धूम की भी जड़ काटने वाले हैं | 

आज, बहुत से लोग, बात को सुन 'कर “तथ्य” फह देना 
जानते हैं, परन्तु यह फभी नहों सोचते, कि इनकी बात का दूसरे की 
बात से मिलान तो करें, या क्षास्त्र में क्या लिखा है, यह तो देखें । 
बल्कि कुछ सोगों की ऐसी संकुचित मनोवृत्तियाँ हो रही. हैं, क्रि 


प्र नगर-धर्म 


दूसरे की बात सुनने में ही मिथ्यात्व लग जाने का भय रहता है। १ ; 
जैसे, कैसी-प्रमण मे चित-प्रधान से कहा था, कि परदेक्षी राजा; 
जब किसी की सुनता भी नहीं है, तो हम उसे उपदेश देकर सम्मार्ग .' 
पर कैसे लावें ? ठीक यही दशा आज के कुछ लोगों की हो ,रही 
है | किन्तु अब वह जमाना नहीं रहा, अब जागृति का समय है ।... 
किसी की बात को बिना शास्त्र देखे और बिना विचार किये. मान 
लेने से आगे पश्चात्ताप करना पड़ेगा। यही नहीं, ऐसे विचार रखने '* 


से भविष्य में अकल्याण होने की सम्भावना रहती है और ऐसे विचार ...' 


रखने वाले एवं आचरण करने वाले श्रावक, जैन-धर्म और जैन- - 
शास्त्र की भी निन्‍दा करवाते हैं। इसीलिये हम कहते हैं, कि जैन- , 
धर्म और ज॑त्त-शास्त्र को लजाओ मत । प्रत्येक बात को बुद्धि से 
“बिचारो, दूसरे की सुनो और शास्त्र में भी देखो। केवल अन्ध-वि३- 
वास के सहारे, किसी बात को पकड़ रखना उचित नहीं है । 
आज, दूसरे लोग जैनियों की हँसी करते हैं । इसमें जैन-- 
शास्त्र का दोष नहीं है | शास्त्र तो स्पष्ट कह रहे हैं, कि राष्ट्र- 
धर्म भी धर्म का एक भज्भ है । यह दोष तो समभने और समझाने वाले 
का है । समभने और समभाने वालों की कमी से, आचरण में आना 
और भी मुद्रिकल हो गया है । यही कारण है, कि लोग जैन-घर्म 
को संकुचित तथा अव्यवहारिक-धर्म कह कर उसकी खिलली जड़ाते हैं। 
राष्ट्र-धर्म के समभाने में, ऊपर भगवान्‌ ऋषभदेव का उदा- 
हरण इसलिये दिया है, कि आप लोग उनके कामों की अवहेलना ने 





३ तेरहपन्थी-सम्प्रदाय के साधु, अपने श्रावकों को उपदेश 
देते हैं. कि यदि तुम वबाईस-सम्प्रदाय के पूज्यजी का ध्याख्यान सुनने 
जाओगे, ठो तुम्हें मिथ्याव्व लग जावेगा । यहीं तक नहीं, वे अपने 
श्रावक-भ्राविकाओं को इसके लिये सौगन्द भी दिलवाते हैं । कैसी 
मानसिक दुर्बलता है ! -सम्पादक । 
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' कर सकी । शास्त्र में कहां हैः-- 
'पया हियट्लयाये 
भगवान्‌ ऋषभदेव ने प्रजा-हित के काम किये हैं । उनकी स्था- 
पित की हुई राजनीति से ही, आज आप लोगों का काम चल रहा 
है । छोगों ने, दम्भ फैला कर उनकी बताई हुई चीति को उलटी 
अवश्य कर दी है, परन्तु उन्होंने तो ये काम सब के हित की दृष्टि 
से ही किये थे । जो मनुष्य, उनके कामों को एकान्त पाप _ बतलाते 
हैं, वे भूल करते हैं ॥! ऐसा कहने वाले, अभी इतने ज्ञानी नहीं 
हो गये हैं, कि भगवान्‌ ऋषभदेव के कामों को एकान्त पाप कह 
सकें । भगवान्‌ ऋषभदेव ने जो नीति स्थापित की है, उसमें से 
एक विवाह को ही लीजिये । यदि विवाह प्रथा न होती और वही 
दशा होती, जो जुगलियों में थी तो आज मानव-समाज की क्या 
दा होती । जुगलियों में तो शान्त-भाव था, इसलिये वे 'काम' को 
अपने वक्ष में रख सकते थे, लेकिन आज विवाहं-प्रथा होने पर भी 
कई लोग पराई स्त्री पर दृष्टि डालते हैं, तो विवाह प्रथा न 
: होने पर पशुओं से भी गये- बीते होते या नहीं ? पशुओं में तो 
फिर भी मर्यादा है, परन्तु मचुप्य तो विवाह-प्रथा होने पर भी तीसों 
दिन अ्रष्ट होते रहते हैं, विवाह प्रथा न होती, तो क्‍या करते ? इन 
बातों पर विचार करने से, भगवान्‌ ऋषभदेव की स्थापित नीति का 
महत्व समझ में भा जाता है । यदि इन बातों पर गम्भीरता-सपूर्वेक 
विचार करें, तो जो भगवान्‌ के इन कामों को पाप चतलाते हैं, वे 
खशकलेबाबाहा फिम फट कहने का साहस फिर भ कर सके । हु 


सर 
१लैन-श्वेताम्बर--तेरदपन्थी. ज्ञोग, भगवान्‌ ऋपभदेव के इन 

सब कामों को एुकान्त-पाप कहते हैं । उनकी दृष्टि में, केवल सूत्र 

चारित्र-धर्म को छोढ कर संसार के शेष सब काम घकान्त पाप है। 

*  “सम्पादक । 


० पाखण्ड-घर्म 


प्रकरण का सार:-- एक्य, राज्य; स्वातन्थ्य ये राष्ट्र-रूपी: 
शरीर के हाथ-पाँव जैसे प्रधान -अज्भ हैं । 


व्यक्ति, कुटुम्ब एवं समाज की सुखाकारी में ही राष्ट्र की 
सुखाकारी रही हुई है ! प्रत्येक व्यक्ति राष्ट्र का अंग है, इसलिये 
प्रत्येक व्यक्ति में राष्ट्र-शक्ति रही हुई है। अतः: प्रत्येक के हुदय. में 
देश-भक्ति होनी आवश्यक -है । समभावना, न्याय-प्रियता भौर स्वा- 
घीनता इन राष्ट्र-पताका के तिरंगे रंगों से प्रत्येक व्यक्ति का हुदय॑ 
रंगा जाना घाहिये । 


नाई ०5 


४: पाखण्ड-धर्म 


तीन धर्मो की व्यास्या तो हो चुकी, भ्व धौधा घमं भर्थात्‌ 
पाखप्ड--धर्म' के विषय में कुछ कहते हैं । ' 
४ 'पाखण्ड-घर्मं का, झर्थ यदि किसी साधारण भनुष्य से पूछें तो 
- यह. चक्कर में पड़ जायया कि जो पाखण्ड है, वह धर्म कंसे हो 
सकता है ? साधारण लोग, पाखण्ड शब्द का अर्थ केवल दम्भ ही 
मानते हैं, परन्तु दशर्वकालिक-सूत्र अध्याय २ नियुक्ति १५८की टीकः 
. में पाखण्ड शब्द का अर्थ यों किया हैः-- 
“पाखण्ड ब्रतमित्याहुस्तच्यस्थारत्यमलं भुवि । 
स पाखण्डी वदस्त्यन्ये, कर्मपाशाद्विनिर्गत: ॥ - 
अर्थात्‌ --पाखण्ड 'नाम ध्रंत का है। मिसका घत निर्मल है 
उस कर्मे-बन्धन से विनिसु क्तू-पुरुष को पासण्डी कहते हैं । 
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जिन्हें प्रतिक्रमण आता हो, उनसे पूछते हैं, कि प्रतिक्रमण में 
'पर-पाखण्ड ” आता है, उसका अर्थ क्‍या है ? यदि पाखण्ड का अर्थ 
केवल दम्भ होता है, तो इसके पहले पर! लगाने की वया आवश्य* 
कता थी ? वर्योंकि जैसे पराया पाखण्ड बुरा है, वैसे ही अपना पाख- 
ण्ड भी तो बुरा होना चाहिए, फिर 'पर' क्यों लगाया ? केवल यही 
कहा जाता कि "मैंने यदि पाखण्ड की प्रशंसा की हो, तो तस्स- 
मिच्छामि दुबकड़! किन्तु ऐसा न कह कर 'पर-पाखण्ड' घयों कहा है ? 

पाखण्ड का एक भर्थ दम्भ भी है । दूसरे के धर्म क्रो खण्डन 
करने के लिये भी, लोग पाखण्ड दब्द का प्रयोग करते हैं ॥ 
जैसे, एक दूसरे पर कठःक्ष करते हुए दैव, वैष्णव को और वेष्णव 
शैव को, इसी प्रकार जैन-घर्मावलम्बी, इतर धर्मावलम्बियों को भौर 
इतर धर्मावलम्वी, जौन-धर्मावलम्बियों को 'पांखण्डी' कहते हैं, परन्तु 
' पाखण्ड शब्द का अर्थ सब जगह यानि सर्वेत्र, दम्भ मानना, जैन- 
प्ास्त्र से सम्मत नहीं है । ; 

पार्पों का नाश करने वाले ब्रत का नाम भी पाखण्ड है, ऐसा 
घर्णन जैन-शास्त्रों में आया है । ठाणांग-सूत्र में, पाखण्ड-धर्म कहा है, 
उसमें ब्रतियों के धर्म का भी समावेश है | भ्श्न व्याकरणनदूत क्के 
दूसरे सम्वरद्दार में भी ऐसा पाठ आया है-+ 

ह : “शणेग पासंडि परिग्गहित' 
ठीका-अनेक पाखण्डी परिग्रृद्दीत नाना विध प्रतिमिरद्धीकृतं । 
अर्थात-अनेक प्रकार के घतधारियों से स्वीकार किया हुआश्रा । 

परत का नाम पाखण्ड है और वह त्रत जिसमें हो, उसे पाख- 
ण्ही कहते हैं । उन पाखण्डियों से घारण किये हुए होने के कारण 
सत्य ब्रत 'अनेक पाखण्डी परिगृहीता कहा गया है।। 

यदि पाखण्ड धाब्द का अर्थ वेवल बुरा ही होता, तो दश-- 
पैकालिफ सूत्र में “समण” घाब्द की व्याख्या करते हुए:-- 


श्र पाखण्ड-धर्म 
पव्वइए, अणगारे, पासंडे, चरग तावसे भिवखू। 
परिवाइए य समणे निर्गंथे सजए सुत्ते ॥ 

श्रमण को, अणगार, पाखण्डी, प्रवर्जित, निग्न॑न्थ, संजती आदि 
क्यों कहते ? और प्रश्न व्याकरण सूत्र में भी पाखण्डी को ब्रती 
बयों कहा जाता ? 

“पाखण्ड” नाम ब्रत का है । क्‍योंकि ब्रत, पाप हे रक्षा 
करता है ! क्रत से पाप का खण्डन होता है, इसलिए वह ब्रत 
(आचार) जिसमें हो, उसका नाम पाखण्डी है | 

पाखण्ड, धर्म और दम्भ दोनों का नाम है । ग्राम, नगर 
और राष्ट्र में फेलने वाले दम्भ को, अधर्म कहते हैं । वह, दम्भ 
रूप पाखण्ड, अधर्म कहा जायगा । उसे कोई पाखण्ड-धर्म कैसे कह 
सकता है ? क्‍योंकि धर्म से रक्षा होती है और अधर्म से नाश । 

यहां, पाख़ण्ड शब्द का अर्थ पाप नहीं है, बल्कि लौकिक 
तथा लोकोत्तर ब्रतों का पालन है । ग्रहस्थाश्रम में रह कर जो ब्रत 
"पालन किये जाते हैं, उनका भी समावेद्ञ इसी में होता है । शास्त्र 
. कहता हैः-- 

'गिही वासे वि सुब्बया' 
अर्थात्‌ू--गृहस्थाश्रम में रह कर सुत्रत का पालन करता है 


उसे सुत्रती कहते हैं । ह 
धृति आदि त्षदुगुणों का पालन करना भी सुत्रत कहा जाता 


है । जैसे कहा हैः--- 
'घृत्त सत्‌ पुरुष सुवत्ता' 
जो सत्पुरुष घृति आदि नियमों का पालन करता है, उसका 
नाम सुत्रती है । 
चाहे जितनी विपत्तियां पेरें, किन्तु उदार-प्रकृति होने से जो 
सदाचार को न त्याग, उसे सुत्रती कहा है । जिस जगह ये ज्यादा 
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होंगे, वही ग्राम, देश और नग्रर सुरक्षित होता है । नीति में 
कहा है: -- 
प्रिया न्याय्यावृत्तिम॑लिनमसुभंगेष्प्यसुकरम्‌, 
त्वसन्तो नाम्यर्थ्या: सुहृदपि न याच्यस्तनु घन: । 
विपयच्चे: स्थेयं, पदमनुविधेयं च महतां, 
सतां केनो दिष्टं विषममसिधारात्रतमिदम्‌ ? ॥ (भत हरि) 


अर्थात्‌- विपत्ति पड़ने पर ऊँची जगह पर रहना और बड़े 
लोगों के मार्ग से चलना। न्‍्यायानुकूल जीविका में प्रेम रखना, प्राण 
निकल जाने पर भी पाप-कर्म ने करना । असज्जनों से किसी चीज 
के लिये याचना न करनी और थोड़े धन वाले मित्र से भी नहीं . 
मांगना । यह बड़ा ही कठिन असिधारा ब्त सज्जनों को किसने सिख- 
लाया ? आर्थातु-चिना ही किसी के सिखलाये ये सब गुण सज्जनों में स्वा- . 
भाविक ही: होते हैं । 

जिस समय, ग्राम-धर्म, नगर-धर्म और राष्ट्र-ध्मं इन तीनों : 
धर्मों का समुचित-रपेण पालन होता है, तब ज्त-स्वहूप 'पाखण्ड-घर्म 
की भी उत्पत्ति होती हैं और इस धर्म के उदय -होने पर, ऐसे धर्म- 
शील मनुष्य पैदा होते हैं, जो कठिन से कठिन ज्नतों का भलीभांति 
पालन करके उच्च-आदर्श उपस्थित करते हैं । ये ब्नतघारी, कप्ट में - 
ऐसे धैययेवान्‌ और अडिग होते हैं, जैसे-मेर । सब देश - और 
सब जाति भें, ऐसे मनुष्य पंदा होते हैं, कि लाख कष्ट होने 
पर्‌ भी धर्म न छोड़ें । ऐसे ही ब्नतघारी-मनुष्यों को सुत्रती कहा है । 

-घम्मं फी जो सीमा महा-पुरुषों ने बांधी है, उसको छोड़ कर 
संकट में भी कुपथ पर न जायें, यह सुन्नती का ज्त है। सुन्नती को 
न्याय-चृत्ति प्रिय होती है । वह चाहे भूखों मर जाय, परन्तु उसे 
अन्याय फदापि प्रिय नहीं हो सकता । बड़ें से बड़ा फप्ठ पड़े किन्तु - 
अन्याय से पैदा किये हुये पैसे को बह कभी स्पर्श तक ने करेगा । 
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भाज, एक पैसे. के लिये भी लोग भठ बोलने को तेयार रहते 
हैं । सोचते हैं कि 'सामायिक में बैठे उतनी देर धर्म है; बाकी दुकान 
पर तो सब पाप ही पाप है ।” इसी नीच-विचार से पाप होते हैं। 

जो मनुप्य सुक्रती हैं, वे प्राण-भज्भः होने पर भी सलित 
आचरण करने का विचार तक नहीं करते । सुदर्शन श्रावक ने प्रस- 
पता-पूर्वक शूली पर चढ़ जाना स्वीकार कर लिया, किन्तु अभयारानी 
की प्रार्थना स्वीकार नहीं की । शावक ही ऐसे होते हैं, यह बात नहीं 
है । जोधपुर के राठोड़ दुर्गादास के चरित्र को देखो । उसे औरज्भजेब 
की बेगम ग्रुलेतार ने, दिल्‍ली का तख्त देने का लालच दिया और 
प्रार्थना की कि मुझे अपनाओ । उसने यह भी कहा, कि यदि आप 
मुझे स्वीकार करें, तो मैं आज ही बादशाह को मार कर आपको 
दिल्‍ली का सम्राट बना दू; किन्तु दुर्गादास ने उत्तर दिया कि सु 
प्ैरी मां है ।! जब गुलेनार ने अपने परलोभन को निष्फल- होते देखा, | 
हो उसने दूसरा मार्ग ग्रहण किया । दुर्गादास को डांटने लगी, कि ' 
यदि तुम मेरी प्रार्थना स्वीकार न करोगे, तो यह मेरा लड़का काम- 
घस्श खड़ा है, मैं भी तुम्हारी गदंन कटवा दूगी। दुर्गदास ने 
कहा--मैं इसकी परवा नहीं करता, मुझे अपने प्राणों की अपेक्षा 
सदाचार अधिक प्रिय है । ऐसे मनुष्य को, श्रावक न होने पर भी 
ऐसी न्याय-वृत्ति रखने के कारण, क्‍या न्‍्यायी पुरुष न कहेंगे ? 

जो मनुप्य सुब्नती है, वह अपने मित्र से भी कभी याचना 
नहीं करता कि तु मुझे दे । उसका यह ब्रत होता है, कि मिन्न को 
देना चाहिये किन्तु उससे मांगगा न चाहिए। यह बात दूसरी है, कि 
कप्ट में देख कर मित्र स्वयं उन्हें कुछ दे भौर वे ले लें; किन्तु 
कठिन से कठिन कप्ट में पड़ कर भी सुब्रती, अपने मुह से किसी 
को यह न कहेंगे कि हमें कुछ दो । 

सारांश यह कि पाखण्ड शब्द का अर्थ है ब्रत, और लौकिक 
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तथा लोकोत्तर ब्रतों के धारण करने वाले मनुष्यों को पाखण्डी कहते. . 
हैं । जिस घधमं से ब्रतों का सुचार-रूप से पालन हो सके, उसे शास्त्र- - 
कारों ने पाखण्ड-घर्म कहा है । ः 

' प्रकरण का सार:--पाखण्ड-ब्रत-धर्मं जीवन को नियमित बनाता 
है, आत्म-बल देता है, इसलिये मनुष्य का सच्चा मित्र है। निरंकुश- , 
जीवन मनुप्य को उच्छ खल बनाता है, आत्म-गौरव भुलाता है इस- 
लिए ब्रत धारण करके जीवन को मर्यादित बनाना चाहिये, यही 
उत्थान का सोपान है । 


ःु ० कुल-धर्म 


फुल-धघमम भर्थात्‌ु कुलाचार-रूपी धर्म । फुछ-धर्म उसको 
कहते हैं, जिसके पालन से कुल, पतित-अवस्था से निकल कर उच्च 
अवस्था में प्राप्त हो । अथया यों कहें कि दुमुणों से निकल कर. 
सदगुणों में स्थापित हो । 


जिस समय, देश में ग्राम-धर्मे, नगर-घम्म राष्ट्-धर्मं और पास- 
ण्ड-धर्म फा अच्छी तरह पालन होता है, तथ कुंलछ-धर्मं को भी वृद्धि 
होती है | या यों कहिए कि उस समय की प्रजा कुल-चर्म पालने 
में दृढ़ होती है | 


कुल-धर्म के दो भेद हैं, एक लौकिक दूसरा लोकोत्तर | जिस... 


रद - कुल-धर्मे 

घम्म के पालन से, वंश की उन्नति हो और दुर्व्यवस्था मिट कर सदा- 

खार की वृद्धि हो, उसे लौकिक कुल-धर्म कहते हैं । दम 
कुछ लोग कहते हैं कि सूत्र-चारित्र-धर्म तो धर्म हैं, वाकी के . 


सब घमे, पाप हैं । उनसे पूछना चाहिए, कि क्‍या अच्छे कामों हारा - 
कुल को ऊँचा चढ़ाना पाप है, तो क्या अधोगति में डालना. धर्म है ? 


लौकिक कुल-धर्म के पालने वाले, एक-एक ऐसे-ऐसे वीर होते , 


हैं, कि चाहे उनके प्राण चले जायें, किन्तु पूर्व॑जों के अच्छे व्यवहारों 
को नहीं छोड़ते । चाहे एक-एक अन्न के कण के लिये उन्हें तरस मा 
पड़े, किन्तु न तो ये कभी चोरी करेंगे और न कभी भूठ बोलेंगे । 
यह उच्चता उनमें केवल अपने कुल का धर्म पाछन के ही कारण 
बाती है । 


एक मनुष्य कुल को ऊँचा करने तथा दूसरा मनुष्य कुल को 
मीचा करने का काम करता है । इन दोनों में कुछ अन्तर है, या 
दोनों ही वरावर हो जायेंगे ? 

. बहुत अन्तर है । 

सूत्र-चारित्र-धर्म तो सम-दृष्टि होने पर आते हैं; किन्तु यदि 
किसी मनुप्य में सूत्र-चारित्र-धर्म का उदय न हुआ' हो, तो क्‍या उसे 
कुल-धर्म का पालन भी न करना चाहिये ? नाना श्रकार के संकट 
सह कर भी, जो मनुष्य कुल-धर्म की रक्षा के लिये कभी चोरी, 
ध्यभिचारादि अवर्म नहीं करता, उसे इस कुल-धर्म के पालन के 
कारण जो पापी कहे उसकी बुद्धि के विपय में क्‍या कहें ? 


कुल-धर्म को पाप बतलाने वाले, कभी यह सोचने का कष्ट 
नहीं करते कि जो मनुप्य कुल-धर्म का ही पालन व करेगा, चह 
सूत्र-चारित्र-धर्म का पालन कब कर सकता है ? इसके अतिरिक्त 
जब कुल-धर्म हो नप्ट हो जायगा, तो सूत्र-चारित्र-धर्म टिकेगा किस 
पर ? 
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. कई आदमी यह दलील देते हैं, कि जिस काम की बाज्ञा 
श्ररिहन्त दें, वह धर्म है और जो काम भरिहन्त की भाज्ञा में न 
हो, वह पाप में है | यह कहना भी सूत्र के जानने का परिणाम 
हैं। क्‍योंकि, भगवान्‌ की आज्ञा तो केवल समदृष्टि ही मानता है 
शौर कुल-धर्म तो सम-दृष्टि, मिथ्या-दृष्टि आदि सभी पालते हैं ॥ 
भगवान की कआाज्ञा नहीं मानता है, इससे क्या मिथ्या-दृष्टि के कुल- 
धर्म के कच्छे कार्य पाप-मय हो सकते हैं ? 

क़दापि नहीं । | 
अतएवं यह कहना मिथ्या है कि भगवान्‌ की आाज्ञा के सिवा 
जो कार्य किये जावें, वे एकान्त पाप हैं । 
मेरा कोई शिष्य मेरी बात को न माने, तो मैं उसे क्‍या 
फह्ेंगा ? आज्ञा बाहर ।' 
किन्तु यदि वह मेरी आज्ञा से निकल कर भी शील का 
पालन करता हो, तो व्या मैं उसे कुशीला कह सकता हूँ? 
नहीं ।॥' 
इसी तरह अरिहन्त की भाज्ञा तो केवल ज्ञान, दर्शन और 
चारित्र इन तीन की है । किन्तु जिसमें ये तीनों न हो, उसके अच्छे 
' फायें भी पाप मानना कंसे उचित हैं ? 
भगवान अरिहन्त ने, केवल ज्ञान पाने के बाद, केवल लोको- 
त्तर-धर्म के पालन करने की ही आज्ञा दी है । जब, तीर्थंकर छद्म- 
स्थपने में गृहवंस. में रहते हैं, तव- लौकिक-घर्म पालन करने की 


भाज्ञा देते हैं ।: किन्तु लौकिक' तथा लोकोत्तर दोनों धर्मों का स्वरूप 
बंतलाना -छप्मस्थ और सर्वेज्ञ सभी का बाचार है। 


फुल-धर्म के आचरण का अर्थ है, कुछ को ऊँचा उठाना 


और अंपने पूव्र॑जों के अच्छे से अच्छे सिद्धान्तों का उचित-रूप.- में, 
पालन करता । सूत-चारित्र-धर्म का आधार भी कुले-धर्म माना गया 


र्८ ' गण-धर्म 


है । क्योंकि शास्त्रों में आचारयों के गुण कहे हैं. वहाँ भी 'जाइ-सम- 
पन्न कुल-सम्पन्न ” कहा है । अतएवं कुल-धर्म भी चारित्र-धर्म के 
अनुकूल माना गया है। 


प्रकरण का सारः- कुल-घर्मं, लौकिक भौर लोकोत्तर दोनों 


प्रकार का है । ग्रुरु की सेवा में रहकर गुरूजन की सेवा करना 
लोकोत्तर कुल-धर्म है और जिस कुल में उत्पन्न हुआ है उस कुल 
की भर्यादा का पालन करना, अनीति, अ-याय से बचना, छौकिक कुल- 
धर्म है । जहां कुल-धर्म का परम्परा से पालन होता हो, वैसे विशुद्ध- 
कूल में ही महा-पुरुष अवतरते हैं ॥ | 


६: गए-घर्म 


गण-धर्म उस धर्म. को कहते हैं, जिसे पालने की गण के 
प्रत्येक सभ्य पर जिम्मेदारी रहती है। 
... धा्ण' समूह को कहते हैं, जिसे कुछ मनुष्यों ने निर्वलों की 
सहायता आदि के लिये बना लिया हो । जैसे नौ लच्छी और नो 
मल्ली ऐसे अभठारह राजामों का एक गण बना था जो सर्देव निर्बलों 
की सहायता करता था । 

गण-धर्म के पालन. करने. वालों का यह ब्रत होता है, कि 
किसी भी देश या काल में, यदि सबलों के द्वारा निर्वेल सताये 
बाते हों, तो अपना तन, मन और घन स्तोकर भी उनकी रक्षा 
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करना । इसे ही प्रजा सत्तात्मक राज्य & भी कहते हैं । 


बहिलकुमार, केंवल चेंडा राजा की दोहिता था, अठारह 
राजाओं का नहीं । परन्तु वेडा ने, गण के अठारहों राजाओं को एक- 
त्रित करके, वहिलकुमार का किस्सा सुनाया कि, यह हार-हापी देने 
की तैयार है, परन्तु राज्य में जैसे अन्य ग्यारह भाइयों को हिस्सा 
मिल। है; वैसे ही इसे भी हिस्सा मिलना चाहिये | यदि इसे हिस्सा 
न मिले, तो फिर वेवल एक को ही राज्य मिल जाना चाहिये 
था । अन्‍य भाइयों को तो हिस्सा दिया गया और इसे नहीं दिया 
गया या नहीं दिया जाता, यह अन्याय है । यदि वे हिस्सा देते हों, 
तो यह हार-हाथी छोटाने को तैयार है और यदि वे हिस्सा न देते 
हों, तो यह भी हार-हाथी नहीं लौटा सकता । ऐसी अवस्था में 
यदि आप लोग कहें, तो मैं इसको वहां भेज दू और नहीं तो 
कोणिक का सामना करें । 

यहां मालूम होगा कि गण-घर्मं का क्या महत्व है भौर उसके 
पालने वालों में कितनी दृढ़ता फी आवश्यकता है । आज के लोग 
होते, तो कह देते कि किसका लेना और किसका देना । हार-हाथी' 
या राज्य चूल्हे में पड़ो, हम इस भगगड़े में बयों पड़ें ? किन्तु वे लोग 
ऐसे कुछ में जन्मे थे, कुल-धर्म के ऐसे पालने वाले और गण-घर्म के 
ऐसे मर्मज्ञ थे, कि चाहे प्राण चले जाय॑, परन्तु धर्म न छोड़ें। . 

उन सब राजाओं ने उत्तर दिया, कि बहिलकुमार अथवा 
हार-हाथी को वहाँ भेजने की आवश्यकता नहीं है । उन्हें गण .की 





७भारत में गण अथवा संघ शासन ध्यवस्था है. पू. चौथी शता- 
ब्दी से लेकर चौथी शताब्दी है. तक शर्थात्‌ ८०० वर्षों तक वर्तमान रही 
अस्त सें चीथी शी में समुद्नगुप्त ने दिग्विजय करके ऐसे राज्यों का अन्त 
कर दिया । ः ह 3 आिकीक आ। 
ह भारत का इतिहास 


३० गण-परस 


ओर से पहले सूचना दी जावे, कि वे बहिलकुमार के साथ न्याय 
करें, अथना युद्ध -के लिये तेयार हो जायें । आप तैयारी कीजिये, 
हम भी आपका साथ देते को तैयार हैं । 

इसका नाम गण-धर्म है । गण-धर्म के ऐसे और भी बहुत से 
उदाहरण हैं, कि चाहे मर गये, सर्वस्व नष्ट हो गया किन्तु अपने 
धर्म के. पालन से विमुख नहीं हुए 

- यहाँ कोई यह शद्भून कर सकता है, कि अच्छे काम का नाम 
धर्म है, परन्तु यहाँ तो हार-हाथी न देने से संग्राम होगा और हार- 
हाथी दे देने से न होगा, ऐसी अवस्था में हार-हाथी न छौटा करे 
संग्राम की तैयारी की, यह धर्म कैसे हुंआ ? | 

मैं आप लोगों से पूछतो है, कि साधु की वन्दता के लिए 
राजा सेना लेकर आवे और एक आदमी भवेला आवे, अब णीच 
किस से ज्यादा मरे ! 


राजा की सेता से 7 


राजा परदेशी केश्ी-श्रमण ने खूब चर्चा करके बिना खमाये 
ज्ञाने लगा । तब केश्षी-श्रमण ने उससे कहा कि राजा ! इतनी देर 
तक चर्चा करने में तुमने तुझसे बहुत-सी भाड़ी-टेड़ी बातें की भौर 
अन्त में बिना क्षमा मांगे जाते हो, क्या यह साधु की अवज्ञा नहीं 
है ? राजा परदेशी ने उत्तर दिया क, मैं इस वात्त को जानता हैं, 
किन्तु मेरी यह भावना नहीं है कि में आपको न खमाऊँ। मेरा 
विचार है, कि में परिवार सहित सेना लेकर भाऊँ, तव आपको 
खमाऊँ । 

: सोचना चाहिए, कि यदि राजा अकेला ही क्षमा मांग जाता, 
तो जीव हिसा कम होती ओऔर+सेना- लेकर खमाने आये, तो 'जीव- 
हिंसा ज्यादा हो । फिर सपरिवार सेना सहित खंमाने आने में बया 
विशेषता है ? और जब परिवार तथा सेना के साथ भाने में ज्यादा 


/' 


'घम-द्या | ५३४६ 2८ है थे 


सवी।ने की सम्भावना थी, तो केशी श्रमण ने यह क्‍यों नहीं कह 

देरेक सपरिवार सेना सहित वन्दना करने को आकर जीवों की 
उधना करने की आवश्यकता नहीं है, यदि तुम्हें खमाना ही है, 
« अकेले ही खमा जाओ ? इसका समाधान कारक उत्तर क्‍या होगा ? 


इस प्रइन का मर्म बिचारने से यह मालूम होता है, कि 
अकेले खमाने से चहु-जन-समाज पर धर्म का प्रभाव नहीं पड़ता; 
और सपरिवार सेना सहित्त आने से, बहुजन-समाज पर धर्म का 
असाधारण प्रभाव पड़ता है । इससे जैन-धर्म की प्रभावना यानी ' 
जैंन-धर्म का दिपाना होत्ता है । इसी कारण वेशी-श्रमण महाराज ने - 
सेना सहित वन्ददा करने आने का निषषंध नहीं किया और आनेजाने'' 
में बहुत द्वीन्द्रियादिक-प्राणियों की विराधना होने की सम्भावना अव- 
धय है, भत्तएव केशी-श्रमण महाराज ने ऐसी आज्ञा भी -न दी, कि 
तुम अवश्य सपरिवार सेना सहित वन्दना को आना । केवल, आर- 
स्भ को देखें और उससे होने वाले लाभ को न देखें, तो कया यह 
न्याय हो सकता है ? 


नहीं ॥ 
राजा परदेशी मूर्ख नहीं था, वल्कि समझदार था। कभी 
यह मान लें, कि राजा को विशेष ज्ञान नहीं था, तो केशी-भ्रमण को 


: , सो ज्ञान था ? यदि राजा का ऐसा करना उचित नहीं था, तो 


' उन्होंने शाजा को निषेध क्‍यों नहीं किया ? इस पर से समझना 
चाहिये कि साधु, थापना-उधापना में व रहें, परन्तु जो बात उचित 
है, उसे कैसे मना कर दे ? 


अब आप लोग प्रदन करेंगे, कि राजा परदेशी की वात तौ 
सूच-धर्म की है और यहां चर्चा है मण-धर्म की । यदि लड़ाई हुई 
तो बहुत से मनुष्य मरेंगे, अतः हम इसे फंसे मान लें ? इसका उत्तर 
यह है कि जैपेसूम-धर्म में राजा यदि अकेला ही वन्दना कर लेता, तो 


सी 0 8 33:25 73338 का कहकर चथ कक 04७ की केक वर पापम चगो 025 - इक 


है 
ही 
दर | - ) न्‍ 
कस पाणा-धर्म 
जनता तथा सेना पर उसका प्रभाव न पड़ता, ऐसे ही गरण-६& -».. 


यदि गण-घर्मी छोग यह कह देते कि हार-हाथी दे दो, तो लो ज्याय.. 


डरपोक कहते या वीर ? “० «अजय, 
डरपोक' ' े हर 
और यदि हार-हाथी देते, तो संघ-धर्म का नाश होता या' - 
उसकी रक्षा होती ? 
नाथ होता ।' 


प्रत्येक मनुप्य इस वात को कहने छगता, कि जब तक सिर 
पर नहीं बीती, तव तक तो गण-धर्म का स्वांग रचा और जब सिर | 
पर आकर पड़ी, तब धर्म को छोड़ दिया। ऐसा कहने से गण-धर्म 
तथा राजाओं को कलझू लगता या नहीं ? और धर्म में से जब ' 
सत्य निकल जाता, तो घर्म का अपमान होता या नहीं ? 


जिस प्रकार राजा परदेशी के सेना लेकर वन्दना करने आने 
से समकित-धर्म को लाभ हुआ, उसी प्रकार इन लोगों का हार-हाथी ' 
ने देने से, गण-धर्म की रक्षा हुई । इस गण-धर्म की रक्षा में, जितने 
मनुष्यों का वध हुआ, उन सब के महान्‌ पाप का भागी कोणिक 
हुआ । क्‍योंकि उसी ने भूठी लड़ाई मचाई थी । इन लोगों ने 
अन्याय के प्रतिकार के लिये जो लड़ाई की थी, उसमें आरम्भ तो 
अवश्य हुआ, किन्तु इन लोगों ने अन्याय का पक्ष नहीं लिया था, 
बल्कि न्याय का पक्ष लिया था | 

आरम्भ को धर्म हम भी नहीं कहते, परन्तु घमं की रक्षा 
करना भी तो आवश्यक है ने ? आरम्भ का नाम लेकर धर्म-जुद्धि 
का लोप कर देने से ही जैन-धर्म को लोग डरपोक समभमने लगे हैं। 

पहले के मनुप्य, इतने विचारशील भौर बर्म-पालन में ऐसे 
दृढ़ थे, कि युद्ध करना स्वीकार कर लिया, किन्तु शरण में भाये 
हुए को अपनी शरण में न रखना या उसे न्याय ने दिलाना, यहू : 


पर्म-ब्याज्या | ३३ 


रवोकार नहीं किया । जो मनुः्य, अपनी शरण में आये हुए को त्याग 
देते हैं, वे कायर हैं । जो उदार ओर धर्मात्मा हैं; वे तो अपना 
सर्वेस्व देकर भी शरणागत की रक्षा करते हैं। महाराजा मेघरथ ने 
अपने प्राण की परवाह नहीं करते हुए भी शरण आये हुए पारेवा 
की रक्षा क्री थी । 


इस युद्ध में जितने मनुप्यों का वध हुआ था, उन सब के 
लिए कोणिक को इसलिये जिम्मेदार ठहराया -जाता है, कि उसने 
अन्याय का पक्ष ग्रहण करके युद्ध का बीजोरोपण किया था । जब 
उसे किसी प्रकार भी अन्याय का पक्ष छोड़ते न देखा, तो विवश 
हो गण-धामियों ने सत्य-पक्ष का समर्थन करके शरणागत की रक्षा 
एवम्‌ गण-धर्म पालनार्थ युद्ध किया । चेशा तथा नी मल्लि और 
नौ-लच्छि समदृष्टि थे और कौशिक यद्यपि पहले महाचीर का भक्त 
था किन्तु युद्ध के समय अन्याय का पक्ष-पराती था । 


एक मनुष्य, यदि दुष्ट-भाव से प्रेरित होकर एक कीड़ी का 
भी बंध कर दे, तो वह पापी कहलायगा, किन्तु यदि कोई चक्रवर्ती- 
नरेश, अन्याय का विरोध करने के लिये अपनी चतुरद्ध सेना युद्धार्थ 
सजाता है, तो वह भी अपराधी नहीं कहलाता है। इसका कारण 
यह है, कि सम्राट विवश होकर अन्याय-अत्याचार का विसेध करता 
हैं । यदि वह ऐसा न करे, तो समस्त देश में अन्याय फैल जाय 
और धर्म का पाछन होना असम्भव हो जाय | दूसरी तरफ कीड़ी 
मारने वाला, सकलपजा हिसा करता है, अतं: वह अपराधी है । 


इसी प्रकार कोणिक ने जान-चूक कर हिंसा की स्थिति उत- 
पत्र की और अन्याय का पक्ष लिया, अतः यह निरफ्राध को मारने 
का पाप हुआ और गण-धर्मियों ने केक्‍ल अन्याय दवाने की इच्छा 
से भिवश्व हो बुद्ध किया, अतः उन पर अन्याय-पूर्ण दिसा की जिम्मे- 
दासे नहीं डाली जा सफती । 
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2३६ : झप-धर्म 


्‌ 


हित नहीं चाहते । यह उदारता जहाँ के मनुप्यों में होती है, वहां 


के संघ का अहित कभी नहीं होने पाता । उदाहरणार्थ मान लीजिए 
कि एक गांव के निवासी एकत्रित होकर नरेश से यह प्रार्थना. करें, 
कि गायों के चरने के लिये कोई स्थान नहीं है, अत: एक मौदान 
गोचर-भूमि के लिए छोड़ दिया जावे और उस मैदान की चराई 
या कर न लिया जावे । इस प्रार्थना के स्वीकार हो जाने से, गांव 
के अधिक से अधिक मनुष्यों को लाभ पहुंचने की आशा है। किन्तु - 
यदि एक मनुष्य यह सोचकर, कि “ग्रांव के हामिल्‍लाभ से अपने को. 
क्या मतलब है, राजा का पक्ष लेने पर राज्य में अपनी इज्जत हो 
जायगी और हायद कोई उपाधि भी मिल जाय, इस खयाल से गांव 
बालों की इस बात का विरोध करे अर्थात्‌ उनके उपायों- को अस- 
फल्न करने का प्रयत्त करे, तो समभना चाहिए ,कि वह सघ-शधर्म 
का नाश करने वाला है । प्रजा के हित का ध्यावन रख कर राजा 
की तरफ हो जाय और केवल अपने स्वार्थ के लिये हजारों के गले 
कटवावे, यह एक साधारण. ग्रृहस्थ के लिए भी अनुचित है, 
वारह-ब्रतघारी श्रावक, यह कार्य कर ही कंसे सकता है ? 

* कुछ सज्जन, संघ-धर्म के संगठन और सेंघ-धर्म की रक्षा के 
लिये किये जाने वाले कार्यों को एकान्त-पाप कहते हैं, किन्तु जिस 
संघ-वर्म- के पालने से मानव-समाज नीच-कर्म छोड़ देता है. और 
ऐसा होने से संसार के उत्थान के साथ-साथ सुत्र-चारित्र-धर्म के 
पालन के लिये क्षेत्र तैयार होता हैं, व्या उस संघ-धर्म को एकास्त- 
पाप कहना उचित है? ॥ 


४०5. नहीं | 5 

४7 / संघ-धर्म के पालन में, आरम्भ-समारम्भ अवश्य होते हैं, 
और उन्हें आरम्भ-समारम्भ मानना भी चाहिए, किन्तु आरम्म-समा- 
रम्म भी दो तरह के होते हैं । जैसे एक मनुष्य, अपनी पुत्री के 


घर्म-ब्याख्या ३७ 


लग्म करे और दूसरा मनुष्य अपनी माँ के लग्न करे ॥ :लग्ल- के 
ठाट-बाट दोनों में होंगे, किन्तु चेया दोनों लग्न वरावर कहें +जा 
सकते हूँ ? 

'कदापि नहीं । अर हा हर, 
खर्च दोनों विवाहों में होता है, किन्तु क्‍या दोनों खर्च एंक 
समान है 7? ली 
कही" 

: किन्तु यदि कोई मनुष्य दोनों को एक समान कहे तो हू 


बहु कूठ कहता है े 

इसी प्रकार आरम्मन्समास्मम की बात को संमभना चाहिए;। 

एक काम के करने से उन्नति होती है और साथ-साथ अनेक 
महाव-पापों का श्रतिकार भी होता है, और दूसरे के करने से 
श्रारम्भ का भी पाप और उसके साथ-साथ अवेनति तथा: महां-पांपों 
को उत्तेजना भी मिलती है । जिस कार्य के करने से: उन्नति हो या 
लौकिक-घर्म, का पालन हो -और - महात-पापों का प्रतिकार हो; वैसे 
कार्ये न करने से भी अवनत्ति -होती-.है औौर महान्‌-पाप-कर्मों .को 
उत्तेजना मिलती है ! यह जानते हुए. भी,. जो करने : योग्य काम हैं, 
उन्हें पाप कह कर नहीं करते हैं, वे अपनी अवनति;के . साथ-साथ 
पापों की वृद्धि करते हैं. । करने योग्य, कार्यो को -: एकान्त-पाप कह 
कर, लोग अपनी- अवनत्ति और पापों की वृद्धि न करें,. इसी लिये 
संघ-धर्मं' की स्थापना होती, है । 5. 5 की 2 

यह, संघ-धर्म के लौकिक-पक्ष के विषय में कुछ बतलायां गया 
हैं, अब लोकोत्तर संघ-घर्म के विपय में कुछ कहते :हैं |..." 
.. /. जिस धर्म ,के पालन :. से): साघधु-साध्वी, श्रावक-आविका ऐसे 
चतुविध-संघ की. उन्नति हो; : वह लोकोत्तर-संघ-्धर्म -है.7 लोकोत्तर- 
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दूध न पिलाऊंगी ।” बालक को दूध न पिलावे, तो आप लोग उसे 
उसे क्‍या कहेंगे ? 

“वनिर्देयी” ेृ 
... शास्त्र ने, शावकों के लिये पहले अणुव्रत के पांच अतिचार 
कहे हैं । उनमें, भात-पानी का विछोह करना भी एक अतिचार है 
और साधु यदि किसी मनुष्य या जानवर आदि को भात-पानी दे 
तो भी बड़ा दोष कहा है । अब यदि साथु का कायें श्वांवक. पर 
डाल दिया जावे, तो श्रावक के धर्म का पालन कैसे हो सकता है ? 

कुछ लोग कहते हैं, कि बस यह सीख लेने से कि “जो काम 
साधु करें, वही धर्म और जो काम साधु न करे, वह सब पाप है। 
श्रावक समकित पा जाता है $। उन्होंने अपनी समझ से इसी में 
सब शास्त्रों का सार भर, दिया है । किन्तु प्रत्येक को अपनी-अपनी 
जबावबदारी समझाये बिना, संघ-धर्म की कितनी क्षति होंगी, इस,बात 
को सोचने का उन्होंने कप्ट भी नहीं क्रिया और _न यह विचार 
किया, कि श्रावक वे काम करके अपना श्रावक-धर्म कैसे चला.सकता 
है, जो केवल संसार-त्यागी साथुओं के लिए ही. निश्चित किये 
गये हैं । ह पर 

एक साधारण घर में भी जब प्रत्येक, मनुष्य का पृथकू-पृथक्‌ _ 
कार्य-क्रम रहता है, तो इतने बड़े संघ का काम, बिना: विभाजित 
कार्य प्रणाली के कंसे सुब्यवस्थित चल सकता -है ? मान लीजिये, 
कि एक साहूकार के चार पुत्र-वधू हैं । एक की गोदी में शिश्ु है, 
दूसरी गर्भवती है, तीसरी बांक है और चौथी नवोढ़ा.. है .। अब 
यदि सासू इन चारों के खान-पान, काम-काज, उठना-बैठना .भादि 
की पृथक्‌-पृथक्‌ व्यवस्था न करके, सब को एक ही ढद्ग, से रक्खे, 





& तेरद-पन्थ सस्प्रदाय के साधुओं को यह प्ररूपणा है । 
: ऋसेम्पादक-। 
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तो दया हो ? 

“नुकसान हो जाय ।” , 

साधुओं में भी कोई जिन-कलपी है, कोई स्थविर-कल्पी है, 
कोई रोगी है और कोई तपस्वी है। इन सब का यदि बारीक-विचार 
से पृथक-पृथक धर्म न बांधा जाय, तो कदापि निर्वाह नहीं हो सकता । 
जब साधुओं में ही भीतरी भेदों का बिना अलग-अलग धर्म बांधे 
निर्वाह नहीं है, तो साथु और श्रावक्र का निर्वाह, एक धर्म पालने 
से कँसे हो सकता है ? साधुओं की भआावश्यकताएँ बहुत थोड़ी हैं 
और श्रावकों की बहुत ज्यादा । यदि ऐसा ,न होता तो छोग, श्रावक 
से साधु बनें ही क्‍यों ? इसीलिये बनते है न, कि हमें आरम्भ- 
समारम्भ ने पड़नां पड़े और हमारी आवश्यकताएँ कम्‌ से कम हों । 
यदि साधु और श्रावक का एक ही धर्म है, तो ऐसा कहने वालों 
ने दीक्षा क्‍यों ली ? श्रावक रह कर ही उस घमम का पालन करते.। , 
साधु-श्रावक तो दूर की बात है, केवल श्रावक्र-श्रावक को ही 
लीजिये । एक श्रावक ऐसा है, कि अपने घर में अफेला ही है और 
५-७ रुपये मासिक व्यय से अपना निर्वाह कर सकता है । दूसरा 
श्रावक, राजा है या साहूकार और उसका बड़ा भारी परिवार भी 
है । अब, यदि अकेला रहने वाला श्रावक कहे, कि जो में करता हें, 
बही धर्म है --अर्थात्‌ ५-७ रुपये मासिक व्यय में घर खर्च चलाना, 
यही धर्म है; इससे ज्यादा व्यय करने वाला और जितना आरम्भ 
मैं करता हैँ, उससे ज्यादा आरस्म-प्तमारम्भ करने बाला, श्रावक- 
धर्म नहीं पाल सकता; तो क्‍या उसके हिसाव से वह राजा १२ 
ब्तंधारी श्रावक हो सकता है ? 


नहीं 
शास्त्र ने, प्रत्येक कोडि के व्यक्ति के लिये परथक-पृथक्‌ धर्म 
बाँध दियों है। एक मनुप्य, सोलह देशों का राजा होने पर भी 
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बारह-म्रत धारण करने वाला श्रेष्ठी-श्रावक हो सकता: हैं.। यदि शास्त्र 
सम्मत और नीति-युक्त प्रत्येक/काम को एकान्त पाप' बतलाया जाता 
है, तो यह संघ-धर्म की हानि करना है। कोई भी उदार-वृत्ति वाला 
मनुष्य, ऐसी संकुचितता के.. कारण संघ-घर्म “का पालन नेहीं कर 
सकता | "० पड न पक का 


उपरोक्त बातों से सिद्ध है, कि साधु का आचांरं-धर्म भिन्न 
और श्राबक का आचार-धर्म भिन्न है ॥ जो लोग यह कहते हैं कि 
संाधु-श्रावक दोनों का एक ही आचार-धर्म है, वे भूंल करते' हैं । 


आजकल, संघ-धर्म भी चक्कर में पंडा है?! संघ की समुचित 
श्रावक अपनी जवाबदारी साधु पर डाछंते हैं। जसे पाठशाला चलाना. 
गुरुकुल खोलना, कार्यालय की व्यवस्था करना, गोरक्षा अथवा-अनाथ॑- 
रक्षा का प्रबन्ध करना, आदि। यद्यपि ये सब बातें ऊँची-वीची दया 
और परोपकार की अवश्य हैं, किन्तु येदि साधु इस प्रंपच में पड़ें 
और कहें कि हमारा काम ग्रुरकुल खुलचाने का व चलाने का है, तो 
यह ठीक नहीं है | यांद यह कहा जाय, कि साधु उपूक्रार न करें, 
तो फिर कौन करे ? तो. मैं पूछता हैं, कि जिनमें अनेक आंरम्भादि 
क्रियायें करनी पड़ती हैं ऐसे उपंकार के कार्य यदि साधु ही करने : 
लग जायेंगे, तो श्रावक्र लोग वंया करेंगे ? जब क्षावकों की जिम्मे- 
दारी का काम साधु तने ले लिया, तो क्‍या सांधु के पं चमहा-ब्वतों का 
तो पंच-महान्रतों को पृर्ण-रूपं से पालने करने' में असमर्थ ही हैं, भत्त 
पंच-महात्रत की तो इस तरह हांनि ही होगी न"? ८ 7 

साधु होकर किसी को , सलाह दे, कि अमुक-संस्था- को , एक- 
हजार रुपये दे दो, या ऐसा स्पष्ट न. कह कर ग्रों कहे कि. रुपयों कां 
मोह उतार दो .या. पुदुगलों - का. त्याग कर -दो ।. उस. रुपये - देते वाले 
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को यह मालूम नहीं हैं, कि इन रुपयों का क्या होगा, किन्तु: उसमे 
साधु के कहने से रुपया दे दिया । साधुजी ने रुपया दिलाया. है, 
अतः उसके -हिसाब-किताब और देख-रेख की जवाबदारी साधु की 
हो जाती है । यदि सस्था में पोल चली और उत्त रुपयों का -अनु- 
चित व्यय हुआ, तो इस विश्वास-घात का पाप साधु पर आता है।' 
वयोंकि उनकी ही साख पर, देने वाले ने रुपया. दिया, है और यदि 
साधुजी उन रुपयों का हिसाब-किताब उस संस्था में खुद ही. रखें, 
तो वे महात्रधारी नहीं रह सकते । ऐसी दशा में साधु, किसी. संस्था 
में रुपये देने को कैसे कह सकता है? किन्तु आज प्राय: साधु लोग 
इस प्रपंच में अधिक पड़ते और प्रेरणा करते दिखाई पड़ते हैं । 
कितनी ही संस्थायें माला-माल हो रही हैं, वे इसी कारण से कि 
उनमें मुनियों का हाथ है । | 

वर्समान काल की कई संस्थाओं -में पोल चल रही है। स्वा- 
ध॑त्यागी या लायक मनुष्यों की पहचान नहीं रही और जो . उठा, 
वही संस्था स्थापित करने के लिये तैयार हो जाता है । ऐसे. नये- 
नये संस्था पैदा करने वालों की परीक्षा किये विना ही, साधु लोग 
उनसे नियम-विरुद्ध सहयोग करते और साधु-पने का ह्वास करते हैं.। 
जैसे किसी साधु ने किसी से कहा, कि तुम अमुक काम में - दस 
हजार रुपये दे दो या यों स्पष्ट न कह कर, किसी और तरीके से 
कहा और उसने दे दिये । साधु ने ये रुपये दिलाये हैं, अतः इन 
रुपयों के हिंसाब-किताव की जिम्मेदारी साधु की भी हुई न ? अब 
साधु उन रुपयों, के खर्चे. की देख-रेख करे और हिसाव्र-किताब ठीक 
रखे या साधु-पमे का काम करे ? -कितनी ही. संस्था वाले, इस तरह 
लोगों से रुपये छाकर कुछ समय बाद संस्था ही बन्द करके बेठ गये 
हैं । अब जिन्होंने प्रेरणा करके रुपये दिलाये हों, उस साधु के जिम्मे 
भी जबावदारी भाती है या नहीं ? 

: जो काम श्रावक के करने योग्य हैं, वे श्रावक को भौरें जो 
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साधु के करने योग्य हैं, वे साधु को करते चाहियें । साधु, यदि 
शआवक के काम करने लगे, अर्थात्‌ दिनभर रुपयों की चिन्ता .व प्रेरणा 
करता रहे, तो वह आत्म-चिन्तन क्‍या करेगा ? ऐसी दक्षा में उसका 
साधुपना कैसे स्थिर रह सकता है? न 

जिसमें थोड़ा आरम्भ और उपकार हो, ऐसे कार्य श्रावक 
लोग सदा से करते आये हैं । जैसे केशी महाराजा ने, चित-प्रधान 
से कहा था कि 'परदेशी राजा जब 'भेरे पास आता ही नहीं है, तो 
मैं उपदेश किसे दू ?* । 


इससे मालूम होता है, कि राजा परदेशी को केशी महाराज 
के पास लाना श्वावकों का कतंव्य था, साधुओं का .नहीं । यदि यह 
साधुओं का कर्तेंत्य होता, तो केशी महाराजा ही किसी साधु. को 
क्षेज कर उसे बुलाते । किन्तु परदेशी राजा को - चित-प्रधान लाया 
था । मतलब यह कि साधु, साधुओं के योग्य और श्रावक, श्रावकों 
के योग्य कार्य करते आये हैं । की 5 


.. भेरे इन कथन का तात्पर्य यह नहीं है, कि.संघ. में ऐसे 
कार्य अर्थात्‌ पाठशाला या ग्रुरुकूल न हों, किन्तु मेरा_कहना' साधुओं 
से है, कि उन्हें इस पंचायत में .न पड़ना चाहिये।.श्रावक को उप- 
देश दे देना सांघुं का काम है । जैसे 'केशी-श्रमण ने राजा 'परदेशी, 
को श्रावक बनाने के बाद कहा था कि 'राजा | रमण़ीक से अरम- 
णीक मत हो जाना / इस पंर से परदेशी से स्वयं राज्य के चार 
भाग करके, एक भाग को दान में लगाना प्रारम्भ कर दिया । यह 
था केशी महाराज के उपदेश का ही परिणाम, परन्तु कैशी महाराज 
नें स्पष्ट यह तहीं कहा, कि तुम ऐसा करो । उपदेश देने पर, श्रावक, 
स्वयं अपने. कतंव्य को. समझ लेगा; साधुओं को. स्पष्टीकरण या 
आग्रह करते की लौर श्रावकों के पीछे हाथ घोंकर पड़ जाने, की 
आवश्यकता नहीं है। जिंसकी शक्ति होगी और जिसकी श्रद्धा होगी, 
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बहू अपने आप सब बातें समरकेगा और उपकार करेगा । साधु, 
किसी को शर्म में डाले, यह बहुत ही 'भनुचित है॥ | 


यदि कोई साधु यह कहे, कि श्रावक लोग व्यवस्था करने 
तथा संस्था चलाने में असमर्थ हैं, अतः यदि हम संस्था का संचालन 
न॑ करें, तो कार्य केसे चले ? इसका उत्तर यह है कि यदि वे इसी 
में संघ का कल्याण देखते हैं और अपने आप को बड़ा व्यवस्थापक 
मानते हैं, तो साघुपना दूषित न करके, श्रावक-पने में हो ये कार्य 
करें । फिर उनके विपय में कुछ कहने की आवश्यकता ही न रहेगी । 

यह नियम जो बिगड़ रहा है, इसके जिम्मेदार श्रावक लोग 
हैं । क्‍योंकि श्रांवक लोग स्वयं, ऐसे नियम-विरुद्ध कार्य करने वाले 
साधुओं की सहांयता करते हैं। इतना ही नहीं उनकी खोटी प्रशेसा 
करके, उनको अपने घमं से गिराते हैं । | 


साधु को पढ़ना तो पड़ता ही है. यदि साधु लोग शब्द-्ज्ञान 
एवं व्याकरणादि उच्च-विद्या न पढ़ें, तो ज्ञान, दर्शन और चरित्र का 
मंहत्व मूर्खेता में जायगा। यदि अशिक्षित रहने के कारण साधु लोग 
शास्त्रों की शुद्ध व्याख्या या शास्त्र-पाठ का शुद्ध उच्चारण ने कर 
सर्क, तो भी धमं की हानि होने की सम्मावना रहती है । क्योंकि 
थाजे परिस्थिति बदल गई है और हमें अपना संघ टिकाना है । 
इसलिये साधुओं को सत्र क्षास्त्रों में निषुण होकर, जेन-धर्म में प्रखर 
ज्योति फैलाना आवश्यक है । किन्तु, साधु पढ़-लिख कर तंयार हुए 
भौर वे विचारें, कि 'सम्प्रदाय-वन्धन में बैठे रहने पर हमकों कौन 
मौनिंगा, इंससे, अलग ही जाता ही अच्छा ,है । ऐसा सोचकर कोई 
साघु, सम्प्रदाय से अलग. हो गया. और स्वच्छन्दता से काम करने 
लगा | साधु को अव्रिनीत होने पर, आचार्य मे तो छोड़ किया, किन्तु 
आचाय॑ के छोड़ देने पर, श्रावक लोग उस साधु के सहायक बन 
गये ओर सम्प्रदाय-वन्धंन से मानने या साधुपने के विरुद्ध भाचरण 
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करने पर भी उसे पृजते रहे, तो क्या वह साधु,' आचार्य की परवाह 
करेगा ? जो साधु, आज्ञा बाहर कर दिया जांय, उसे श्रावक पूजते 
रहें, तो यह आंचायें-पद की जड़ फाटनी -है, ततों यह. उंनंकी खुशी 
की बात है । किस्तु यह सर्देवं ध्यान -रहे, कि ऐसे- भाज्ञा बाहर साधु 
के सहायक बन जाना, सघ-धर्म पंर कुठाराघातं करना है जो शिष्य 
आज्ञा बाहर कर दिये गये हैं, उन्तके यंदि -क्रावक लोग संहोायेफके 
चनते रहेंगे, तो फिर कोई भी शिष्य गुरु-आज्ञा में नहीं रह सकता 
प्रायः सभी स्वतनन्‍्त्र हो कर कहेंगे, कि .इन साम्प्रदायिक “'बन्धनों की 
जरूरत नहीं है । ४ 5. लक 
: जो साधु; यह कहते हैं, कि हमें- साम्प्रदायिक बन्धनों. की 
जरूरत नहीं है, उनसे पूछना चाहिए. कि .आपको, जबः :साम्प्रदायिक- 
बन्धनों की आवश्यकता प्रतीत नहीं होती, तो फिर. मुःह-पत्ती : और 
वेद क्यों रखते हैं ? इसका उत्तर 'इसी अर्थ में: होगा, किःबिना 
मुह-पत्ती और वेश के हमारी पूजा कौन करे ? इसका, यह मतलूब 
'हुआ, कि: यह. मुहपत्ती और वेश,- केवल पुजाने या :रुप्या, इकट्ठा 
करवाने के लिये, है, साधुपना पालने के लिये. नहीं-। «इसके: सिवा 
'जिस साम्प्रदायिक-वन्धन, के पालन करने से संघ-घमम.. का' ;टिकाव 
होता है, उसी की आवश्यकता मालूम न दे;- तो फ़िर संघ -में रहने 

. की ही क्या आवधद्यकता है ? -यह भी: साम्प्रदायिक-वन्धन ही है ॥ 
»... सामप्रदायिक-बन्धनों की. अनावध्यकता बतलाना,, यह संध-धर्म 
के नाश- का; चिक्रु है । यदि इस पर: श्रावक. विचार न. करेगे,. तो 
सब :साधु स्वच्छन्द हो जावेंगे और अव्यस्था तथा - विश्वृंखछता .फछ 
जाने पर; म-तो धर्म का ही:-महत्व रहेगा; न आज्चायं-पद. का ..ही 
गौरव जब कोई एक नियम- न होगा- ओर , सभी - स्वतन्त्रतावादी हो 
जावेंगे,, तो काम कैसे चलेगा ? यह बात आप“ही लोग सोचें. ., 
नेशनलन्कांग्रेस का किया हुआ ठहराव; सारे भारतवर्ष का 

- ठहराव. है । यदि एक-एक मनुष्य उसमें दोप निकालने रंगे, तो यह 
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कांग्रेस का अपमान हैं। प्रत्येक व्यक्ति का यह कर्तव्य है, कि वह 
कांग्रेस के ठहराव का ठीक तौर से पालन करे । & यदि इस वन्धन 
की जरूरत न समझ कर, हर आदमी अपनी-अपनी इच्छा के अनु- 
छूल स्वतन्त्रता ढूंढ, तो राष्ट्र-धर्म या संघ-धर्म का निर्वाह होना 
कठिन हो जाय । ठीक इसी पअकार, लछोकोत्तर-सघ को भी समझना 
चाहिये । उप्तमें भी सघ के नियमों के विरुद्ध जो व्यक्ति अपनी व्य- 
'क्तिगत-स्वतन्त्रता हृढता है, वह संघ-धर्म का नाशक है। अस्तु । - 

सूत्र-चारित्र-घम्म, प्रत्येक व्यक्ति का अपना-अपना धर्म है, किन्तु 
संघ-धर्म तो सब का है । इसलिए पहले संघ-धर्म का ध्यान रखता 
पड़ता है । यदि सघ-धर्म न होगा, तो सुत्र-चारित्रे-धर्म भी नष्ठ हो 
जायगा । जैसे एक मनुष्य, अपनी सम्पत्ति की रक्षा तो करता -हीं 
है, किन्तु निवास-ग्राम न लुट जाय, इस बात का भो ध्यान रखना 
आवश्यक है । क्योंकि यदि ग्राम ही लुट गया, तो उसकी सम्पत्ति 
भी सुरक्षित नहीं रह सकेगी । इसी प्रकार, सूत्-चारित्र-धर्म और संघ- 
धर्म का सम्बन्ध है । सूत्र-चारित्र-धर्म, एक मनुष्य की सम्पत्ति और संघ- 
'धर्म गॉवभर की सम्पत्ति के समान है। यदि गांव की सम्पत्ति लुटी तो, 
“एक मनुष्य अपनी सम्पत्ति कैसे सुरक्षित रख सकता है ? इसी तरह 
जो मतुष्य अपने व्यक्तिगत धर्म॑ को सुरक्षित रखना चाहता है, उसे 
संघ-घरं की रक्षा का ध्यान पहले रखना चाहिये । 

संघ-धर्म का इतना अधिक महत्व है, कि यदि साधु, विशिष्ट 
अभिग्रहादिक चारित्र-धर्म के सहायक किसी उत्कृष्ट निर्जरा-धर्म की 
साधना कर रहा हो और उस समय सघ को उसकी जरूरत हो, तो 
उसे वह साधना छोड़ कर संघ का कार्य करना चाहिये। इसके उदा- 
हरण में, भद्ववाहु स्वामी की कथा देखिए । भद्रवाहु स्वामी, किसी 
समय एकान्त में योग-साधत करते थे । इधर संघ में ऐसा विग्रह 





# यह अंग्रेजों के राज्य के समय का उपदेश् है । 


धर्म-च्याख्या ४७ 


मचा, कि जब तक कोई तेजस्वी तथा प्रभावज्ञाली पुरुष उसे शान्त' 
न करे, तब तक उसका शान्त होना अंप्तम्भव प्रतीत होने लगा ॥ 
संघ ने मिलकर निश्चय किया, कि 'भद्रबाहु स्वामी के बिनां, विग्रह! 
का समाधान न होगा / संघ ने उनको बुलाने के छिये, .-सन्तों को 
उनके पास भेजा, कि वे आकर संघ्र का-4विग्रह शान्त करें. सन्‍्तों 
से, भद्रबाहु के पास जाकर संघ का सन्देश: कहा । सन्‍्तों, के मुःहःसे' 
सारी कथा घुनकर, भवद्रबाहु स्वामी ने उत्तर दिया; कि. इस समय : मैं 
योग में लगा हूँ, योग पुरा होने पर, आऊँगा । जज 
सन्‍्तों ने लौट कर संघ को भद्नचाहुजी का उत्तर कह सुनाया 
उत्तर सुन कर, संघ के लोग बड़े ;आइचय -में. पड़े और- सोचने :छगे 
कि आज आचार्य के सन में यह क्या आई, कि उन्होंने केवल अपने 
कल्याण के लिये संघ की इस त्तरह उपेक्षा कर दी ।॥ बड़े सोच 
विचार के बाद, उन्होंने सन्‍्तों को. भव्बबांहुनी के, पास फिर भेजा 
और सनन्‍्तों ने वहां जाकर पूछा, कि संघ ने यह निर्णय, चाहा है, 
कि संघ का कार्य और योग, इन दोनों में बंडा कौन है और छोटा 
कौन है ? अर्थात्‌ आपका केवल अंपनें केल्यांण के ' लिये योग करना 
बड़ा काम हैं, या वहां चल कर समस्त-संघ में फंले हुयें:ःविग्नह को 
शान्त . करता ! * ह्ग पा 
यह सुन कर भद्रबाह स्वामी, अपना अभिग्नह अधूरा छोड़फर 
संघ के पास आये और वहां आकर श्री संघ से.: क्षमा मांगी और 
कहा कि योग की अपेक्षा संघ का कार्य विश्येप महत्व-पूर्ण है । यह 
कह कर, संघ में शान्ति स्थापित की ।.. 

. - जो लोग यह विचार करते हैं, कि 'मुझे क्या अटकी जो 
दूसरों की, चिन्ता करूँ ? मेरे घर में कुशल रहे और मेरी - कुशल 
रहे, वाकी कुछ भी हो !' वे ऐसा विचारने वाले बड़ी भूछ.. करते 
हैं ।॥ जिस प्राम या देश में इस किस्म के मंनुष्य रहते हैं, वह ग्राम 
या देश बिना गिरे नहीं रहता । भारत के मनुष्यों में, जब से ऐसे 
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विचार घुसे हैं, तभी से भारत, छिन्न-भिन्न हुआ है । अब- यह भावना है 
पलटती दिखाई देती है, सारा राष्ट्र एक हो, रहा है,;डससे सम्भव 
है । कि भारत की भी दशा सुधरे। बे 


आज, जैन-संघ में भी यह भावना घुसी हुई है, कि अपना 
क्या अठका ? सन्‍्तों की सन्त और श्रावकों की श्रावक जांगें। मतं- 
लब यह, कि संघ का कार्य करने के समय टाल-टूल करते हैं। इधर 
उधर चाहे समय दें, किन्तु संघ की उन्नति के कामों में ध्यान नहीं 
देते । इसी से संघ का काम अपूर्ण है। संघ-कार्य के महंत्व को यंदि 
लोग समभने लगें, तो बड़ा कल्याण हो । भगवान्‌ ने, सहर्ध्मी का 
बलेश मिटा कर शान्ति कर देने में महा निर्जरा कही है। 
भंद्रवाहु स्वामी यह विचार कर आये थे, कि जो संघ न 
होता, तो मैं भद्बबाहु होता ? संघ-धर्म की रक्षा करनी अपनी 
ही रक्षा करनी है । किसी कवि ने कहा हैः... ; 
धर्म एवं हतो <न्‍न्ति, धर्मो रक्षति. रक्षित 
तस्माद्धर्मो न हन्तव्यो, मा नो धर्मो हतोश्वधीत्‌ ॥ 


अर्थातु-जो मनुष्य त्र्मं को नष्ट करता है, धर्म भीः उसे 
नष्ट कर देता है और जो धर्म की रक्षा करता है, उसकी घमम भी 
रक्षा करता है । यह समझ कर, कि नष्ट किया हुआ :धर्म हमें थे 
बष्ट कर दे, कभी धर्म का नाश न करना- चाहिये । ' 


आज, सेंघ टुकंडें-टुकड़े हो गया है । उसका संग्रठान करना 
सब का कतंव्य है; किन्तु इसे ओर पर्याप्त ध्यान नहीं दिया जाता । 
एक छोटा:सा मंण्डलू, जिसके स्थापित हो जाने से हम सनन्‍्तों .को 
यह सुभीता हुआ, कि संघ का कार्य ,वहूं कर लेता. है, उसकी कोमत 
बहुत लोग“ आज भी नहीं समभते और तटस्थ रहने में ही भानन्द 
भानते हैं । यह नहीं सोचते, कि संघ-वल को .एकत्रित करना भर 
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चेग .देना कितना लाभ-प्रद है । न 
सूर्य, इतना तपत्ता है, फिर भी उससे आग क्‍यों नहीं लगती ? 

इसका कारण यह है, कि उसकी किरणें बिखरी हुई रहती हैं। 
किन्तु उन, किरणों को, एक विशेष प्रकार के कांच से एकत्रित क़रके 
उसके नीचे रूई रखो, तो आग लग उठेगी . इसी प्रक्रार संघ-बल 
.भी बिखरा हुआ है । जब तक यह एकत्रित न. किया जाय, तब तंक 
सघ को किसी कार्य में सफलता मिलनी बहुत ही कठिन है ।. , 
यों तो किस्ती बुरे कार्य को करने के' लिये भी .कुछे मनुष्य 

सम्प करके अपना एक संघ बना लेते हैं, किन्तु वह संघ-धर्म नहीं 

है, वह तो संघ-अधर्म है | संघ-धर्म, अच्छे कामों के लिये: बनाये 
जाने वाले संघ की संग्रह-शक्ति को ही कह सकते हैं । पाँच मनुष्य 
की भी शक्ति एकत्रित हो जाय, तो उन पांच से पांच हजार हो 
सकते हैं और बढ़ते २ संसार में एक आदर्श शक्ति हो सकती है । 


दक्षिण-अफ्रिका में, भारतीयों को यूरोपियन छोग फुटपाथ पर 
तक न चलने देते थे और रेलवे के फर्स्ट या सेकन्ड क्लास में बैठे 
हुये भारतीयों को, उसी दर्जे का टिकिंट होने पर भी जबरदस्ती 
उतार कर थर्ड क्लास मे बंठा देते थे। घोड़ा-गाड़ी का टिकिट लेकर , 
कोई भारतीय, गाड़ी में नहीं वेठ सकता था.। गाड़ीवान के पास 
बाहर बैठने के लिये मजबूर किया जाता था । एक बार ऐसे : ही 
मामले में गांवीजी ने वुरी तरह मार भी खाई है। परन्तु अकेले 
गांधीजी ने बिखरे हुये भारतीयों का संगठन किया, तो उन यूरो- 
पियनों को मालूम हो गया, कि हां, भारतीयों में भी कोई शक्ति है .। 
इस संगठित शक्ति ने, भारतीयों पर होने वाले अत्याचारों का सत्या- 
ग्रह द्वारा प्रतिकार किया और भारतीयों पर लगाये गये तीन पौण्ड 
के कर को भी बन्द. करा दिया। े * 

आप लोग, संघ का संगठन करें, तो संघ-्बल से कोई काम 


२० _* संघं-धर्म 


अद्यक्य न रहे । यदि आप लोग संघ-बल को विचारें, और उसके 
महत्व को भली-भाँति समझें तो कल्याण होने में संशय-त्त रहे । 
प्रकरण का सारः--संघ अपने धर्म का प्राण' है । संघ-बल 
अपना घमं-वल है | संघ-शक्ति अपनी धर्म-शक्ति है ।'- जो धर्म. की 
रक्षा करनी हो, धर्म को विकसित एवं विश्व-व्यापी बनाना हो तो 
संघ-बल की रक्षा व वृद्धि करनी चाहिए । जब समाज में संघ बल- 
प्रयटेगा तब धर्म-विश्व में अपना महत्व पूर्ण स्थान प्राप्त करेगां-। 
श्री नन्‍्दी सूत्र के प्रारम्भ में, संघ का महत्व १६ उपमा देकर सुत्र- 
कार ने गाया है.। ऐसे संघ-धर्म की छत्र-छाया में उपस्थित : होकर 
साधु और' श्रावक अपना-अपना कतंव्य अदा करेंगे तब .जैन-घर्मं पूर्ण 
उन्नत बनेगा । 


सूत्र-धर्म 


मोक्ष-प्राप्ति के लिये धर्में-रूपी रथ के, धृत्र और चारिश्र-धर्म 
नामक दो पहिये हैँ । ये दोनों ही, जीव को दुर्गति से बचा कर 
सुगति में पहुंचाने के हेतु हैं । 

यहां कोई प्रश्त कर सकता है, कि जब सूत्र और चारित्र- 
धर्म का इतना घनिष्ठ सम्बन्ध है, तो इन दोनों का प्रृथकू-पृथक्‌ 
बैणेंन क्‍यों किया यया ? यह बात ठीक है, कि इस दोनों का बहुत 


है श्ष- च्द्ाा 


धर्म-व्याख्या ५३ 


: घनिष्ठ सम्बन्ध है, किन्तु इतनी घनिप्टता होते हुए भी ये . दोनों 


धर्म पृथक हैं। क्योंकि इन दोनों धर्मों के आचार अलग-अलग हैं। 
सूत्र-धर्म में प्रवृत्त निवृत्ति प्रधान है और चारित्र-धर्म में प्रधान है ॥ 


... सूत्र-धर्म, आधार और चारित्र-धर्मं आधेय है । सूत्र-धर्म तो 
मक्रेला टिक सकता है, किन्तु चारित्र-धर्म बिना सूत्र-धर्म के एक क्षण 
भी नहीं ठहर सकता । चारित्र-धर्म आने के पहले मनुष्य में समकिंत 
आदि सूत्र-धर्म आ सकते हैं। लेकिन सूत्र-धर्म के बिना, चारित्र-धर्म, 
नहीं आ सकता। 

कुछ लोग चारित्र-धर्म को तो धर्म मानते हैं, किन्तु सुत्र# 
धर्म उनकी गिनती में ही नहीं है । सूत्र के तो केवल अक्षर पढ़े 
लेना ही पर्याप्त समभते हैं किन्तु सूत-घर्म का शास्त्र में इतना महः 
त्व बतलाया है, कि इसकी यथाविधि आराधना करने से मनुष्य 
'परित संसार! कर सकता है, अर्थात्‌ संसार का उच्छेद कर सकता 
है । जैन-सिद्धाल्त में सूत्र-धर्म यानि समकित-धर्म के आठ-आठ आचार 
बतलाये हैं:--- 


निस्संकिय निक्‍कंखिय, निव्वितिगिग्छ अ्रमृढदिद्वीय । 

उबवबूह, थिरीकरणं, वच्छलल, पभावणेद्ध ते ॥ 
टीका--शक्‍कनं सद्धूितं-देश सर्व शद्भधात्मकं तस्या भावों मिं 
शद्धितं, एवं कांक्षणं कांक्षितं-युक्ति युक्तत्वाद हिंसाद्यभिषयित्व च 
शॉनयोलूकादि दष्शतान्यपि सुन्दराण्ये वेत्यन्यान्य दर्शन ग्रहात्मकं तंदभावों 
निष्कांक्षित, प्रा ग्यभयन्रदु, बिन्दुलोपः, विचिकित्सा फल प्रतिसन्देहों यथाकि 
मियंत: वलेशस्य फल स्थादुत नति ? तन्त्रन्यायेन (विद: विज्ञा: तैच तत्वतः 
साधव, एवं तज्जुगुप्पा या यथाकिममी यतयों मरूदिग्धदेहा: ?, असु- 
क्जलस्नाने हि के इव दोष: स्यादित्यादिका निन्‍्द्रा तदभावों निविचि- 
कित्सं निविजुगुप्पं वा आपंस्वाच्व सत्र एवं पाठ: “अमूंढ: ऋद्धिमरस्कु- 


.तीथिक  दर्शनेज्प्यनव विरहिता ,सा चासो 


डर ' सूत्र-धर्म - 


दृष्टिश्व बुद्धिर्पा अमूढ़ दृष्टि, स चाय॑ चतुविधोष्प्यान्तर आचारई 
बाह्य॑त्वाह-- 


'उबबूह' ति, उपवृहणमुपवृ ह-दर्शनादि गुणान्वितानां सुलब्ध 
जन्मानों यूयं युवतं च भवादृशामिदमित्यादि वचोभिस्तत्तद्‌ ग्रुण परि- 
बद्धंन॑ सा च स्थिरीकर्ण च अम्युपगम (त) धम्मातुष्ठानं प्रति. 
विषीदत्तां स्थैयापादनमुपवृ हास्थिरीकररो, वत्सलभावों वातसल्य साध- 
मिकजनस्यभक्तपानाविनोचित्त प्रतिपत्तिकरर्ण ताच प्रभावना च-तथा स्व- - 
तीर्थोन्नति हेंतुचेष्टासु प्रवर्सवात्मिक वात्सल्य प्रभावने, उपसहार माह- 
अष्टते दर्शन चारा भवस्तीतिजेष: एभिरवाष्टभिराचार्यप्राणस्यास्योक्त 
फल सम्पादकतेति भाव:, एतच्च ज्ञानाचारायुपलक्षके, यद्धा दर्शनस्यवें 
यदाचाराभिधानं तदस्थ॑वोक्तन्यायन मुक्तिमार्ग मूलत्व समर्थनार्थ मित्ति 
सूत्रार्थ: ॥ 


| मर्थ-शड्भा करने को शब्धित कहते हैं । देश से या सर्के 
से शंका के अभाव को निःशंकित कहते हैं ! इच्छा करने का नाम 
कांक्षित है । युक्तियुक्त होने और, अहिसादि के प्रति पादक होने से 
बोद्ध-दर्शन तंथा, उलूकादि दर्शन भी अच्छे ही हैं, इस प्रकार अन्य 
दर्गानों में जो उपादेय बुद्धि है, उसके अभाव को निष्कांक्षित कहते 
हैं । विधिकित्सा यानी 'फल होगा या न होगा ?* इस प्रकार संशय 
करना, अथवा ये साधु लोग मलीन देह होकर क्‍यों रहते हैं, यदि 
अचित जल से ये स्‍्वान कर लें, तो क्या दोष होगा ?! इस प्रकार 
साधुओं की निन्‍दा, विचिकित्सा हैं । उसके अभाव को, निविचिकित्सा 
कहते हैं.। धनवान अन्य तीर्थों को देख कर तथा उनके आडम्बर 
को देख कर भी, मेरा दर्शन उत्तम ही है। ऐसी मोह-रहित जिसकी 
बुद्धि है, वह अमुढ़-दृष्टि कहलाता है। ये चारों व्यवहार अन्तर-व्य- 
बहार हैं। भव वाह्म-व्यवहार कहे जाते हैं । उत्साह-वृद्धि का नाम 
'उपयृहा है। जंसे कि सम्यकत्वादि-्गुणों से युक्त पुरुषों के गुणों को 


घर्म-ब्याख्या रे 


यह कह कर बढ़ाना, कि “आपका जन्म सफल है, आप छोणगों के 
सदृश पुरुषों के लिये यह कार्य उचित ही है । इस प्रकार उनके 
उत्साह को बढ़ाना अपवृहा कहलाती है । ( स्थिरीकरण ) अर्थात्‌ 
स्वीकार किये हुये धर्म के अनुष्ठान करने में विषाद करतें हुये पुरुष 
को स्थिर बनाना, .स्थिरी-करण कहलाता है ।. ( वात्सल्य ) अपने 
सहर्मी-जन को भात-पावी आदि उचित सहायता करना, वात्सल्य 
है । ( प्रभावना ) अपने धर्म की उन्नति की चेष्टा में प्रवृत्ति होना, 
प्रभावना कहलाती है ! ये आठ, दर्शन के आचार -होते हैं। इन 
आठों का आचरण करने. वाला पुरुष, बतलाये हुये फल.का सम्पादक 
होता है । यह ( आचार ) ज्ञानाचार आदि का भी उप-लक्षण .है। 
श्रथवा दर्शनाचार ही मुक्ति-मार्ग के .मुल हैं, यह समर्थन करने के 
लिये इन्हीं ( दर्शताचार ) का कथन किया गया है। ... 

उपरोक्त आठ आचार, सूत्र-धर्म के हैं । इनमें सब से प्रथम 
भाचार यह है, कि निःशंक बनो । इसका यह भर्थ है, कि जो मनु- 
ष्य श्रद्धा में या किसी और धामिक-कार्य में सन्देह रखता है, वह 
निश्जय को नहीं पहुंच सकता । 


साहित्य में, संशय के लिये दो प्रकार की बातें; कही:गई हैं । 

एक स्थान पर कहा है :-- 8 
'न संशय मनारुह्य नरो भद्राणि पश्यति [ - : .. 
भर्थातु-जवब तक मनुष्य शंका पर आरोहण नहीं करता, तब 

तक उसे अपना कल्याण मार्य दिखाई नहीं देता । 
दूसरे स्थान पर कहा.है-+ . .. ४»- , 
' संशयात्मा विनव्यति' 20 ० 
शर्थात्‌--संशय करने वाले का ज्ञानादि आत्मा, नष्ट हो-जाता: है 


ये दो विरोधो बातें क्‍यों कहीं गईं ? यदि संशय खराब है, 
तो शास्त्रों में कई स्थान पर यह क्‍यों आया है, कि 'जाय-संदाय 


| अं । 
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प्र . सू्रधर्म 
मर्थात्‌ गौतमादि मणघरों को सन्देह उत्पन्न हुआ। और यदि संशय 


छा है, तो ज्षास्त्र में संशय को समकित का दोष क्यों कहा 
गया है? . 


इसका समाधात यह है, कि जैसे--जिस मकान के नीचे बैठे ' ह 
हैं, इसकी ऊँचाई, नीचाई या यह गिरने वाला तो नहीं हैं, यह देख 


लेना तो हर एक का कतंव्य है, कनन्‍्तु केवल कहीं यह मकान गिर 


पड़ा तो ?” इस भय से मकान में या मकान के नजदीक ही न. 
होना उचित नहीं है । इसी दृष्टान्त से, छद्मस्थावस्था तक केवली . 
की अपेक्षा से कुछ बिना जाना रहता ही है, उप्तको जानने के लिये 
संशय करना, वह संशय तो लाभ-दाता है, उसमें दोष नहीं; परन्तु 
जो पुरुष, भीतर ही भीतर संशय रखं कर उसमें डूबा रहता है, 
निर्णय नहीं करता, वह 'संशयात्मा-विनश्यत्ति का उदाहरण बन 
जाता है । ह 


| आप लोग जानते हैं, कि कभी-कभी रेल उलट जाती है, 
जहाज डूब जाते हैं भौर उनमें बठने वालों की क्षति हो जाती है । 
किन्तु ऐसा सर्देव नहीं होता, कभी हो जाता है । अब यदि कोई 
धृहस्थं यह सोच कर, कि रेल भौर जहाज में बैठने वाले मर जाया 
करते हैं, कभी इनका उपयोग न करे, तो क्या उसकी यह शंका 
उचित है? - 
+ नहीं! । 

केवल आपत्ति के भय से ही किसी काम से दूर रहना, बुद्धि- 
भत्ता नहीं है । कार्य करते समय, हावि-लाभ का विचार अवदय 
रखना चाहिए, किन्तु प्रार॑म्भ से ही किसी काम को, शंका की दृष्टि 
धे ने देखना चाहिये | 


>  अनुंष्य, निर्णयात्मक-दृष्टि से जिंतना अधिक तर्क करता है, 
गम मा 


' असे-ध्याख्या हे 


उसे उत्तना ही गहरा रहस्य मिलता है, किन्तु कोई मनुष्य यंही शंका 
फरके रह जाय, कि 'कौन जाने परमात्मा है या नहीं ४ 'याये साधु 
हैं या, नहीं, और इनके बताये उपायों से परमात्मपद .मिलेगा या 
नहीं ? इत्यादि झंकाएं करके जो मनुष्य .धर्मं और ईइवर,,पर विह- 
वास नहीं लाता, और प्रत्ति-क्षण अपने हुदय में शंका को स्थान दिये 
रहता है, उसका आत्मा, ब्ञाननदृष्टि से निश्चित ही ,चष्ठ हो 

जाता है । | ा ह 


कोई यह कहे, कि हम जैनःशास्त्रों को सत्य मानें और उस 
पर शंका न करें, इसके लिये क्‍या प्रमाण है 7” यह प्रह्न, बिलकुल 
ठीक है, किन्तु पंच और पांच कितने होते हैं ? 

दस म 

और यदि कोई एम०- ए० पास भादमी कह दे, कि ५और 
५ ग्यारह होते हैं, तो क्या आप मानेंगे ? 

कभी नहीं । ३8 2 

किन्तु वह कहे, कि मैं एम० ए० हूँ, अतः मेरी बात प्रमाण 
है, तो आप उसे कया उत्तर देंगे ? यही न कि हमारों अनुभव है 
इसलिये हमें अच्छी तरह विश्वास है, कि ५ और ५४ दस ही होतें 
हैं । जो तुम हमें ग्यारह बतला कर सन्‍्देह में डाल रहे हों, यह 


बात हम कदापि स्वीकार नहीं कर सकते । तुम खुद गलती पर हो । 


जिस प्रकार ५ और ४५ दस होते हैं, यह बात प्रत्येक मनुष्य 
जानता है, उसी प्रकार जैन-धर्म के सिद्धान्त भी सरलता-पूर्वके समझ 
में आ सकते हैं और उनकी सत्यता भी बहुत जल्दी मालूम हो 
जाती है । अर्थात्‌ लगभग सब बातें अपने अनुभव की हैं, प्रत्येक 
संनुष्य यह बात समभता है, कि जो धर्म हिसा का प्रतिपादन करता 
है, वह धमम, घममं ही नहीं है । अब आप यह बतलाईये ' कि जैन- 


बे सूचनघः 
धर्म हिसा का प्रतिपादव करता है या अहिंसा का ? 


अहिसा का । 


आप से यदि कोई मनुष्य धोखा देकर कुछ छीन ले, तो आप 
उसे धर्मी कहेंगे या अधर्मी ? 

अधर्मी' पर 

बिना सीखे, केवल अनुभव से ही प्रत्येक मनुष्य कह सकता 
है कि ऐसा करना अधमं है। जैन-धर्म के सिद्धान्त भी, ऐसे हैं 
अनुभव-सिद्ध हैं। उनकी सत्यता के लिये प्रमाण देने की आवश्यकता 
नहीं है । अपने आत्मा का अनुभव ही इसका प्रमाण है ।- 


यदि कोई यह कहे, कि जिन्होंने अद्िता को धर्म बताया-है 
उनका बताया हुआ भूगोल-खगोल, आधुनिक भूगरोल-खगोल से नहीं 
मिलता, फिर तुम उन्हें सर्वेज्ष क्यों मानते हो !” त्तो इसका उत्तर 
यह है, कि हमसे उन्हें भूगोल-खगोल रचने के कारण, परमात्मा नहीं 
माना है, बल्कि 'अहिंसा' के कारण परमात्मा माना है। अब भूगोल- . 
खगोल व्यों नहीं मिलता, इसके छिये हमारे पास कोई ऐसा साधन 
नहीं है, जिससे हम यह बतला सर्के, कि उन्होंने भूगोल-खगोल की 
रचना किस विशिप्ट विचार से की है। परन्तु अहिंसा का सिद्धान्त 
जो अनुभव में सत्य और पूर्ण कल्याणकारी है, उस पर से कह 
सकते हैं, कि अहिसा सिद्धान्त को मानने वाले, कभी भूठ नहीं 
बोल सकते । 


अहिसावादी, थोड़ा भी असत्य कहना, आत्मा का घात करना 
समझता है । पूर्ण अहिसावादी, आत्मा का घात, जो हिंसा है कंसे 
करेगा ? अतः यह प्रश्न होता है, कि फिर उन्होंने जो भुगोल-खगोल 
रचा है, वह प्रचलित भूगोल-शास्त्र के सन्मुख, सत्य क्यों नहीं प्रतीत 
होता ?. इसके लिये एक उदाहरण देते हैं:-- 
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हुवा को थैली में भरकर, यदि सोना-चांदी तौलने के सांधनों 
से त्तोले,. तो “हंवा का कोई वजन मालूम नहीं होता । 'किन्तु वैज्ञा- 
निकों का. कथन है, ,कि वायु में भी वजन है और वह वजन तोल 
में आता हैं) हमें, हवा बिना वजन की मालूंस होती है, इसका 
कारण यह हैं, कि हमारे पास उसे तौलने के साधन नहीं" हैं। इसी” 
प्रकार हमोंरा भूगोल जिस सिद्धान्त पर बताया गया है, उसे : सिद्ध 
करने के लिये >हमारे पास उपयुक्त' साधन नहीं हैं । यदि साधन 
होते, तो प्रमाणित -किया जा सकता था, कि अमुक-सिद्धान्त पर इस 
भूगोल की रचना की गई है। 


हमारे यहाँ भूगोल में, चौदह राजलोक की स्थिति, पुरुषाकार 
बताई है । यदि, कोई मनुष्य, इस लोक-स्थिति ,का प्रतिदिन एक- . 
एके घण्टा घ्योन करे, तो छः महीमे के बाद, वह स्वयं कहेगा, कि 
इसमें अपूर्व आनन्द भरा है। मुझे थोड़ा सा अनुभव है, फिर. भी 
मैं कह सकता हूँ, कि इसमें बड़ा आनन्द, है, तो जो, विशिष्ट-ज्ञानी 
हैं, उन्हें इस लोक-स्थिति के ध्यान से कंसा ओआननन्‍दे होतां होगा ? | 


. इप़से सिद्ध है, क़ि जिन्होंने जैन्न-सिद्धान्त और अजैन-शास्त्रों 
की रचना की है, वे सर्वेज्ञ, थे । उनके कहे हुए; भ्रत्येक:: शब्द. मे 
वड़ा गृढ़-रहस्य है। यह बात दूसरी है, कि उनकी सब बातें समझने: 
में हमारी. बुद्धि असम है ।. « नो 2 ५ « कद 


एक प्रंड्नं, जो दुनिया उठाती हैं, वह यह है, कि यदि अहिंसा 
कल्याण करने वाली है; तो जैनों की अवनति क्‍यों हो रंही है ? 
बात है तो: सत्य । क्योंकि अवनति वास्तव में हो रही है। जिस 
भारत में:अहिंसा के पालने वाले बहुत हैं, चाहे 'और वाततों' में भेद 
हो; किन्तु शव, वैष्णव आदि सबने अहिंसा परमो धर्म माना हैं- 
' . उस. भारत की आज अवनति, क्यों है ? इसका उत्तर यह है, कि 


क. ४ 


डैप ..., सूत्र-धर्म 

अहिसा-धर्म कतेव्यमय है । इसका पूरा पालन करने जाले थोड़े . 
बल्कि नाम-मात्र को हैं। अहिंसा-घर्म. का पालत करना वीरीं का - 
काम है और श्राज, मनुष्यों में डर घुसा हुआ है। जो मनुष्य डरने - 
वाला है, वह अहिसा-धर्मं का पालन कदापि नहीं कर सकता 4 लोग . 
केवल नाम के अहिंसावादी बन जायें किन्तु उसका पालन - न करें. 
और कूड़-कपट में पड़ें, तो यह अहिसा-धर्म का पालन-“नहीं कहा 
जा सकता और यह निश्चित है, कि जब तक मनुष्य भली-भांति 
अहिंसा का पालन करना नहीं सीखते, तब तक उद्नति- कदापि नहीं 
हो सकती । «८ «2 ४ 


यहां, कोई यह शंका कर सकता है, कि जब बिता अहिसा 
का सिद्धान्त पाले उन्नति नहीं हो सकती, तो यूरोप की उन्नति हिंसा. 
करते हुए भी क्‍यों ? किन्तु युरोप की यह दिखाऊ भौतिक-उन्नति 
बास्तविक उन्नति नहीं, बल्कि भयंकर रोग है। भारतवर्ष में, अहिसा 
का जितना संस्कार आज शेष है, उसके प्रभाव से जैसी अच्छी बातें 
अधिकतर भारतीयों में है, वेसी संसार में और कहीं नहीं है। भारत- 
वर्ष के केवल पति-पत्नी धर्मं को ही लीजिये । इसके मुकाबले में 
अमेरिका का पति-पत्नी घर्में कितना गिरा हुआ है, यह देखना 
चाहिये । सुना गया है कि अमेरिका में प्रायः ९५ प्रतिशत विवाहू- 
सम्बन्ध टूट जाते हैं । इसके अतिरिक्त भारतवर्ष आज भी गरीब 
मनुष्यों को जैसा खुख दे सकता है, उतने प्रमाण में वहां के गरीबों 
को सुख नहीं मिलता । मैं घाठकोपर ( ब्म्बई ) में. था, तब सुना 
था कि भारत के एक अमेरिका यये हुये सज्जन का पत्र आया- है, 
उसमें उन्होंने लिखा है कि अमेरिका के निम्त-श्रेणी के मनुष्यों की 
आधिक-स्थिति, निम्न-श्रेणी के भारतीयों की अपेक्षा बहुत बुरी है । 
यहाँ के गरीब प्रायः अखबार तक ओढ़ने-विछाने के काम में 
लेते हैं ।' 
' कुछ मनुष्य तो अरंब-पति हैं और कुछ ऐसे हैं, जिन्हें भोढ़ने- 


घर्म-ब्याख्या मु श्श 


बिछाने को भी नहीं मिलता, इसे सुधार या उन्नति कहना उचित 
नहीं है । प्रत्येक प्राणी को अपने आत्मा के समान समभझकर' कूड़- 
कपट न करे, यह वःस्तविक- उन्नति है । यदि यह कहा जाय, कि 
वह वैषम्य ही वास्तविक उन्नति है अर्थात्‌ गरीबों के जीवन-मरण 
का विचार न करके, प्रत्येक सम्भव उपाय से धन खींच कर तिजोरी 
भर लेना ही उन्नति है, तो यह भी माननां पड़ेगा, कि जो मनुष्य 
दगा करके घन एकत्रित करता है, वह भी उन्नति" कर रहा हैं।॥ 
किन्तु इस तरह दगा-फाटंका करके धन छीनने को उन्नति मानना 
उन्नति का अर्थ नहीं समझता है। एक अहिसावादी, चाहे मर जाय, 
किन्तु अन्याय-पूर्वक किसी का घन या प्राण हरण नहीं करता और 
एक दूसरा मनुप्य किसी को मार कर अपना मतलब सिद्ध करे, 
इन दोनों में आप उन्नत किसे समभते हैं ? | 
“अहिसावादी को । | ती 
अहिंसा-धर्म का रहस्य ठीक-ठीक न समभने, अथवा अहिंसा- 
वादी कहलाकर भी बुरे कार्य करने से, अवनति न हो, तो क्‍या 
उन्नति हो ? आज मन्दिरों, तीथों और धर्म-स्थानों में, धर्म के नाम 
पर कहीं-कहीं जो अत्याचार हो रहें हैं, वया इन सब कुंकर्मों का 
फल मिले बिना रहेगा ? भारतवषं, आज अपने कर्मों से ही अवनति 
के गढ़े में गिरता जा रहा है। अब तक, मनुष्यों -में जो सत्य, 
छील आदि गुणों का कुछ अंश शेष है, वह सब पूर्वजों .क्े प्रताप 
से ही है । आज तो केवल पूर्वजों की एकत्रित की हुई धर्म-प्रम्पत्ति 
को व्यय कर रहे हैं, कुछ नया काम कर उसमें नहीं जोड़ते । 
आज भी जितने मनुष्यं अहिला-पालन को तप, जितने प्रमाण में 
करते है, उतने प्रमाण में वे संसार को कल्याण-मार्ग पर लग्राते 
ओर विघ्नों को दूर हटाते हैं । 
- » कोई यह कहे, कि जेन-घर्म में दो प्रकार. की अहिंसा की 
व्यास्या क्यों मिलती है ? जैसे दूसरा पक्ष कहता है, कि नं मारना 
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जो मनुष्य अहिता का यह अर्थ 'करते हैं, कि केवल न मारना 
. अहिंसा है, बचाना हिंसा है, वे गलती करते हैं । अहिसा-धर्म, संसार 
का सर्वोत्तम धर्म है। यह बिलकुल स्वाभाविंक और आत्मा- 
नुभव से सद्ध धर्म है। इसमें सन्देह करने को गुन्जायझ 
ही नहीं है ! हे ह २ 
॥ सारांश यह, कि प्रत्येक बात .को देख लेना चाहिये कि वह 
कहां तक सत्य है । सन्देहादि, निर्णयात्मक बुद्धि से दूर कर लस 
चाहिएं; किन्तु ऐसे सन्देह न करने चाहिएं, कि “न, मालूम धर्म 
नाम की कोई चीज है या नहीं ! अथवा अच्छे _ कार्यो ..का: फूल 
मिलेगा या नहीं ! यो ईइवर है या नही ! किंवा साधु. के .पास 
जाने से छाभ होगा कि नहीं !” आदि । जो मनुष्य .इस प्रकार के 
सन्देह करता है, उसका आत्मा ज्ञान-दृष्टि से नष्ट हो जाता है 
और जो तिर्णयात्मक-बुद्धि से अपनी शंकाओं कां निवारण करता है, 
वह भंद्र कल्याण-मार्ग पाता है। शी त 


__. इच्छा क्रने का नाम कांक्षा है । अन्य धर्म का . दर्शन या 
धामिक-क्रिया देख कर, उसे ग्रहण करने की इच्छा का नाम कांक्षा है । 
अन्य धर्मावलम्बी भी अहिंसा को धर्म कहते हैं और कई एक बातें 
< उनकी युक्ति-युक्त भी हैं, अतएव मैं अपने धर्म को छोड़ कर उनका 
पंप धारण कर लू तो क्या हानि है ?” इस प्रकार अन्य दरैनों 
के प्रति जो उपादेय-बुद्धि होती हैं, उसंको कक्षा कहते हैं । “ ऐसी 
उपादेयःबुद्धि न रखने का नाम, निर्काक्षित है। ..... 


:  सेमदृष्टि को “निर्काक्षी होना आवद्यक, है । क्योंकि, यथपि 
ऊपर से बौद्धांदि दंशेनों की बहुत, सी बातें जैन-द्र्शन के , समान 
दिखाई देती हैं, किन्तु पूर्वापर 'विरुद्ध होने से उनकी वे बातें यथार्थ 


सत्य 'मंहीं हैं। सम-दृष्टि को सर्वज्ञ प्रंणीत धर्म के सिवा, असर्वज्ञों 
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के कथन किये हुये दर्शनों की कांक्षा करना कीसे उचित हो सकता 
है ? अतः निर्काक्षा, समकित का आचार माना गया है । | 


विचिकित्सा, यानी फल के प्रति सन्देह करना । कोई मनुष्य. 


यह सोचे, कि “मैं धर्म पालने में इतना परिश्रम कर रहा हूँ, इसका... 
फल मिलेगा या न मिलेगा ! अथवा ये साधु लोग अपनी देह मंली 
क्यों रखते हैँ ? यदि अचित जल से स्नाम कर लें, तो .बया दोष 
होगा ? इस प्रकार का विचार करके साधु लोगों की निंदा करना 
यह विचिकित्सा है । विचिकिंत्सा के अभाव को, निविचिकित्सा 
भहते हैं । ; 

अन्य धर्मावलम्बियों को ऋद्धि-सम्पन्न देख कर, भी जिसके 
मन में ऐसा व्यामोह पेदा न हो, कि “यह ऋद्धि-सम्पन्त है, इससे 
इसका धर्म श्रेष्ठ है और मैं अल्प-ऋद्धि हूँ, इसलिये मेरा घर्म कनिप्ट - 
है ।” यह भमूढ़-दृष्टि नामक समकित का आचार है । ह 

ममूढ़-दृष्टि का एक अर्थ ओर है जो यह है कि:--- 

किसी फी बाहरी सिद्धि देख कर, जो मनुष्य हृदय में यह 
विचार लाता है, कि “ये गुरु तो चमत्कार नहीं दिखलाते और उस 
धर्म के गुरु चमत्कार दिखलाते हैं, यह मृढ़-दृष्टि है । ऐसी, मूढ़- 
दृष्टि न' रखना ही अमृढ़<ृष्ठि आचार है । 
उपरोक्त चार आचार, आन्तरिक हैं । यानि- हृदय से होने 
बाले आचार हैं। .एवं दोष-निवृत्यात्मक है। अब बाह्याचार 
भ्र्यात्‌ बाहरी आचारों का वर्णन किया जाता है। 

किसी के धामिक-उत्साह को बढ़ाने .का माम उपबृह्ा है 
झैसे--कि ज्ञान-दर्शनादि उत्तम गुणों से युक्त पुरुषों के जु्णों को 
यह कह कर बढ़ाना, कि “आपका जन्म सफल है, भाप लोगों के 
सदृश पुरुषों के लिये ऐसे कार्य ही उचित हैं । इस श्रकार उनके 
उत्साह की बृद्धि के लिये उन्हें सराहना, उपयृ हा करना है । 
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स्त्रोकार किये हुए सत्य-धर्मे के पालन करने में विषाद करते 
हुए, यानी डांवाडोल होते हुए पुरुष को स्थिर बनाना, इसका नाम 
स्थिरीकरण है + स्थिर करना, दो प्रकार से होता है । एक तो, 
धर्म से डिगनेवाले को उपदेश देकर स्थिरं करना और दूसर+, असहाय 
को सहायत्ता देकर स्थिर करना । 


कोई यह कह सकता है, कि असहाय को सहायता देने में 
सो कई आरम्भ होना असम्भव है, परन्तु आरम्भ को समदृष्टि आर- 
मम मानता है, तथापि सहायता के द्वारा जो पुरुष धर्म में स्थिर 
हुआ, वह तो समकित का आचार हो है | उसमें फोई पाप नहीं 
बल्कि धर्म है । किसी को स्थिर करना समकित का आधार है और 
ऐसा करने से धर्म की वृद्धि होती है । | 


वात्सल्य में, बड़ा गम्भीर विचार है । जैसे--एक .श्रावक,के , 
लड़की हुई और उसने यह सोचा कि इसका चिचाह-तो करना ही. 
है, किन्तु इसका यदि किसी सहधर्मी से विवाह हो जाय त्तो अच्छा 
हो । क्‍योंकि, जो घर्मं मिलना कठिन है और जिस पर श्रद्धा, होने. 
से मुफ्े अलौकिक-आनन्द मिलता है, वैसा ही आनन्द इसे, मिले और. 
धर्म की ओर इसकी रुचि बढ़ती, रहे ।' यह वात्सल्य ग्रुण: है । कोई. 
खीज बाजार से खरीदनी है, किन्तु वह सहधर्मी की ही दुकान से.. 
ली अथवा एक नौकर रखना है, तो. सहधर्मी को: ही रखा. और- यह-. 
विचार कि “यह सहधर्मी है, अतः नौकर का नौकर. हो. ..जावेग़ा 
और धर्म सहायता ,भी मिलेगी ।” यह वात्सल्यता है । इसलिये;विवा- 
: हादि सम्बन्ध. में भी, सहधर्मी-वात्सल्य का चिचार हो. सकता.. है -। 
जहां भिन्न विचार वाले, भिन्न धर्मावलम्वी पति-पत्ली. या. स्वामी. 
सेवक होते .हैं, वहाँ बहुधा विचारों की असमता होती है और उसका... 
. परिणाम किसी-किसी समय बड़ा भयंकर होता है । अत्तएवं समान: 
धमंवाले से सम्बन्ध रखने में, समकितादि गुणों की वृद्धि होना 
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सम्भव है । सारांश यह, कि अपने सहृधर्मी मनृष्य को देखकर प्रेम 
ही और उसकी भात-पानी आदि से उचित सहायता की जावे, 
इसका नाम वात्सल्य है । यह भी समकित का आचार. है । ' 


वात्सल्यगुण बहुत बड़ा है.। इसका. जितना विचार किया 
जाय, उतना ही थोड़ा है । 4. | 


अपने धर्म की उन्नति की चेष्टा में प्रवृत्ति होना, .प्रभावचा 
कहलाती है । अथवा यों कहना चाहिये, कि जिस कार्य के करने से. 
जैनधर्म देदीप्यमान हो, उसे प्रभाववा कहते हैं । 


सुना जाता है, कि पहले करोड़ों जेनी थे। ये लोग तलवार 
के बल पर या डरा. घमका कर ज॑नी नहीं बनाए गये. थे, किन्तु उस 
समय के जैनियों के वात्सल्य और प्रभावना ग्रुण से प्रभावित होकर, 


अन्य धर्मावलम्बी लोग भी जैन धर्मानुयायी होकर, जन धर्म का... 


पालन करने लगे थे । आज भी यदि जैन कहे जाने वाले भाई, 
अपने चरित्र को ऊँचा रखें और वात्सल्य तथा ग्रंमावता ग्रुण को. 
बढ़ावें, तो संसार पर जैन धर्म का प्रभाव अवश्यमेव पड़े । यदि 
जैनी' भाई अपंने आचार-विचार को शुद्ध रखें और अन्य छोयों से 
सहानुभूतिं' पूर्ण व्यवहार करें, तो लोग निश्चित ही जैन-धर्म की 
ओर भआाकपित होंगें, जिससे तीर्थंकरों का मार्ग दीपेगा । इसी वास्ते 
सूत्र ठाणांग के चौथे ठारी में कहा है, कि प्रवचन-प्र भावना के वास्ते 
पात्र-अपात्र दोनों को दान देने वाला दाता तीसरे भंग का दातार 
है'। इससे स्पष्ट है, कि अपांत्र को दान देने से भी तीर्थंकर के 
मार्ग की प्रभावना होती है भर्थात्‌ दान-पुण्य के प्रभाव से, अपात्र 
यानी सूत्र-चारित्र-धर्म से विहीन, जो सामान्य प्रकृति का मनुष्य है, 
उसे भी दान यानी सहायता देकर जैन-धर्म का अनुयायी बताना, 
तीर्थंकर के मार्ग को दिपाना है और तीर्थंकर के मार्ग को दिपाने 
का, शास्त्रों में उत्कृष्ट से उत्कृष्ट फल यह बताया है, कि तीथंकर 
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पद की प्राप्ति होती है । यह भी देखा जाता है, कि किसी अन्चे, 
लूले, लंगड़े, असहाय को पात्र का विचार न करके दान देने से, 
संसार पर जैन-धर्म का प्रभाव पड़ता है । यह प्रभाव पड़ना भी, 
जैन-धघर्म की प्रभावना है | 


जो मनुष्य, दान देने को पार्प, कहते .हैं. संमभनां. चाहिये कि 
उन्होंने प्रवचन-प्र भावना का अर्थ ही नहीं समझा है । 


ये आठ आचार सूत्र-धर्म के. हैं. । इन ,भाठों. का .आचरण 
करनेवाला पुरुष, बतलाये हुए फल का. सम्पादक,- होता है ।. यही 
आठ आचार चारित्र-धर्म के भी उपलक्षक .हैं ।. इन्हीं के. पालन. करने. 
से चारित्र-धघर्मं की उत्पत्ति होती है अथवा यों कहना चाहिए, कि 
यही आठ आचार मुक्ति-मार्ग के भूल हैं । 


प्रकरण का सार--नसूत्र धर्म मोक्ष-महल' की नींव है । नोंद 
दृढ़ होती है तो उसका ऊपरी भाग भी सुदृढ़ बन जाता -है, बिना 
नींव के महल का ऊपरी भाग स्थिर नहीं रहता । निरतिचार सर- 
यवत्व (सूत्र घर्म) आराधनेवाला अवश्य ही मोक्ष प्राप्त करता है। 
अतः दर्शनाचार के आठों अंगों का सेवन करो ॥ 


चारित्र-धर्म : 


,.. “ज्ञान क्रियास्यामोक्ष:” ज्ञान और जोन का साथी दर्शव यानी 
सूत्र-धर्मं के साथ ही क्रियां, यानी ज्ञान करके जो तंत्वँ जाना हैं. 
ओर दर्शन द्वारा जिस पर विश्वास (श्रद्धा) किया है उसको क्रिया 
द्वारा आचरण में लाना, इसी को चोरित्र-धर्म कहते हैं। चारित्र-धर्मं 
फी व्यास्या जेन-सिद्धान्तों में विस्तार-पूर्वक की गंई हैं, परन्तु” प्रके- 
रण के प्रसंग,से येहां- संक्षेप में दिग्द्शन- कराता ज़रूरी: है. ॥ 

चरित्त घ॑म्मे दुवि है पन्नते तंजहा'। 
श्रणंगार चरितर्धम्मे आगार चरितघम्में य॥ ह 
कि । ( श्री ठाशांग सूत्र ). 
भावार्थ--चा रित्र-धर्म दो श्रकार का कहा गया है। यथा गृह 
त्यागियों का चारित्र-धर्म और ग्रृहस्थों का चारित्र-घर्मं । 


जो पूर्णतया त्रिकरण-त्रियोग से अहिंसा, सत्य, अदत्त, ब्रह्म- 
चये और अकिचन-रूप पांच महा-व्रत घारण करे और सभिक्षावृत्ति 
द्वारा अपना जीवन निर्वाह करे, वे अणयार फहलाते हैं । उनको 
आचरण करने योग्य धर्म दस प्रकार का बताया है, यथा-- 

दसविहे समणधमेपन्नले तंजहा-- 

खन्ति, मुत्ति, अज्जवे, महवे, छाघवे, सच्चे, संयमे, तवे, 
चियाए, अवम्भचेरवासे । 

भावार्थ :--उस ग्रह-त्यागियों का धर्म दस प्रकार का है । 
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यथा-- (१). क्षमा (२) निलमिता (३) आजेंव . ( सरल कपट 
रहित ) (४) मार्दव ( अहंकार रहित ) (है ) लाघवता (६) 
सत्य (७) संयम (5) तप (६) त्योग ( विरक्ति ) (१०) 
' बंह्म चयवास 

उपरोक्त दस बातों का सेवन करने वाला यानी आचरण में 
उतारने :वाला ही अचगार धर्म की आराधना कर सककेता है । 


ह शृहस्थ-धर्म 
जो ग्रह-त्याग करके पूर्णतया अहिंसादि को आचरण में नहीं 
ला सकते । किन्तु शृहस्थावास में रह कर चारित्र-धर्म का आचरग 
+करंना चाहते हैं ॥ उनके भी दो भेद हैं । 
तत्रच' गृहस्थ धर्मथपि द्विविधः .। सामान्यतो विशेषतद्चेति ॥॥ 
. « ुहस्थ धर्म भी दो-प्रकार का है । सामान्य धर्म, विशेष- 
धर्म । सामान्‍य धर्म यानी समकिती श्रावक.और विशेष धर्म में सम्- 
. गरकत्व. सहित (द्वादशक्त्ती क्लावक ) सामान्य-धर्में पालने वाला सम्यात्व 
सहित, नैतिक-धर्म का आचरश. करे । जैसे-: हर 
. .(--न्‍्याय-पूवेक, अपनी प्रवृत्ति करना, अन्याय त्यागना । 
| >»रजयह लोक और परलोक नहीं. बिगड़े. - इस तरह- न्याय- 
पूर्वक दव्योपार्जन करे किल्तु विना हक की किसी से न लेवें.. . 
ह ३--समानकुल--समान वय और समानशील वाली: #क्षप्रती 
, प्रत्ती. में. ही सच्तोष करे ।. परूस्त्री की तरफ. बुरी दृष्टि भी 
(स;डाले ६ । ह ५. बे 
| ४--अपनी. आमदनी. के अनुसाए, ही खर्च करे, जिससे 
।दरव्य-प्राष्ति -के लिये अचुचित..विद्वार-त॒ करें पड़े ।.. हे 
.. ;, ४--जहाँ उपब्रव: कीः सम्भावना, हो,; उस . स्थान .से बचता 
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धर्म _खारित्र-्धम 
, « प्रसिद्ध देशाचार यो शिप्टाचार का पालन करे । 
७--माता-पिता एवं गुरुजननों का आदर तथा विनय करे। 


८--शरीर की निरोगता का घ्याव रखता हुआ,. शुद्ध पथ्य- 
कारी भोजन करे, किन्तु अभक्ष्याचरण. न करे ।.. 


६--शौच, व्यायाम, निद्रा और भोजन यथा समय उचित 
रूप से करे । आलस्य न बढ़ने दे । 


१०--शरीर छुद्ध स्वच्छ और स्फूतिला बनाये रखने के 
लिए स्नानादि करे किन्तु पानी का दुरुपशोग नहीं करे । , 


११- अपने कुल' व देश के अनुरूप शरीर रक्षा के।: लिये - 
थस्त्रादि पहने, परन्तु लज्जा न रह सके वैसे वस्त्र काम में न ले। 


विशेष घर्म अंगीकार करने वाला ग्रहस्थ सम्यवत्व सहित 
'श्रावक के द्वादश ब्रत अंगीकार करे, जो इस प्रकार है । 


१--स्थूल प्राणातिपात विरमण ब्रत--जिसमें जान कर, देख 
कर संकल्प-पूर्वक, दुप्ट-नुद्धि से त्रस जीव की हिंसा का त्याग करे। 


२--स्थूल मृषपावाद विरमण ब्रत--जिसमें अनर्थ निपजे, प्रतिष्ठा 
जाय एवं राज्य और पंच का गरुनहगार हो, वैसे भूठ का त्याग करे 
तथा सत्य का ही सेवन करें। क्रोष, लोभ, भय या हास्यवश् अंसत्य 
'भाषा ने बोले # 


३--स्थूल अदत्तादान विरमर्ण ब्रत--जिसमें अनीति-पूर्वक बिना 
हक का द्रव्य न लेने का यानी चोरी, लूट आदि का त्याग करे । 


४--स्वदार सन्तोष, परदार परित्याग ब्रत-जिसमें पर-स्त्री 
का त्याग करे । किन्तु स्वःस्त्री में भी वीर्य का दुरुपयोग न करे । 


--परिग्रह परिमाण ब्रत--जिसमें परिग्रह का परिमाण 


(मर्यादा) करके सन्तोष-वृत्ति को पोषण दे । ः 


'घर्म-ब्याख्या “६६ 


+दिसिविरमण ब्रत--छःहों दिशा में गसवागमसन का परि- 
माण कर अनावश्यक भ्रमण की लालसा रोके । ह 


_ ७--उपभोग-परिभोग परिमाण ब्रत--जिसमें अपने जीवन में 
आवश्यक एवं उपयोगी (खान-पान, वस्त्राभूषण,  शररीर-शूंगार एवं 
रक्षा के) पदार्थ की मर्यादा करके निरंकुश जीवन से बचे तथा 
जीवन निर्वाह के लिये अत्यन्त पाप-कारी निद्य व्यवसाय का त्याग 
करे । 


८--अनर्थ दण्ड विरमण ब्रत--जिसमें विनावश्यक, मिरथंक 
पापकारी कार्यो का त्याग करे । जैसे--निरर्थक बुरे विचार, प्रमा- 
दाचरण, हिसाकारी अधिकरण .का लेन-देन और बिना प्रयोजन पाप- 
कर्म का उपदेश या प्रेरणा करना । 


६--सामायिक ब्रत-राग-द्वेंघ रहित समभाव धारण करके 
आत्म-चिन्ततव करने का अभ्यास बढ़ाने का प्रयत्त करना । 


१०--देशावगरासिक ब्नत--जिसमें यावज्जीवन के लिये की 
हुईं दिशा की, भोगोपभोग की मर्यादा में संकोच करना अथवा धर्म 
फो पोषण देने के लिये आश्रव से वन का त्याग कर संचर-दयादि 
व्रत करना । ह 


११--पोषधोपवास ब्रत--महीने में कुछ दिन या वर्ष.में कुछ 
दिन आहार, शरीर-सुश्रुपा, व्यापार और भअन्नह्मचयें का त्याग करके 
' सामायिक-पूर्वक, अष्ट. प्रहद का या कम समय का: पौषध. करना ॥ 


१२--अतिथि संविभाग ब्रत--जिसमें अंतिथियों का अपने 
भोजन में से विभाग करके (देना) सत्कार करना । इस ब्रत का 
दूसरा नोम शास्त्रों में यथा संविभाग भी कहा है.। जिसका मतलब है 
- अपनी आय! का:विभागे “करके, उदारता-पुर्वक धर्मं-कार्य तंथा जनो- 
- पयोगी सत्क्ृत्यों में व्यय करता ।. जैसे--परदेशी: राजा ने अपने राज्य 


घर्म-च्याख्या छ्ब 
.. यहाँ. टीकॉकोर ने, पंचास्तिकाय में से केवर्ल धंमोस्तिकोॉयको 
हीं अस्तिकाय-धर्म में गिनोया है । इसका तात्पय यहं है, कि सूत्र- 

भंगवतीजी में धर्मास्तकाय के अभिवचन, अर्थात्‌ अनेक नामों में धर्म” 
. और धघर्मास्तिकाय को सहधर्मी-रूप से एक माना है। वहां यों पाठ 
हे 

घम्मत्यिकायस्स ण॑ भंते + केवइया अभिवयणा पण्णत्ता ?ै गोयमा 

अरोगा अभिवयणा पण्ण॑त्ता । त॑ जहा--धम्मेत्तिवा धम्मस्थिकाएडवा, 
पाणाइवाय वेरमरोतति या, सुसावाय चेरमणोतिवा, एवं जाबच परिगह 
चेरमणं कोह चिवेगेति बा, जाव मिच्छावन्सणसल्लविवेगेतिवा, इर्यि।- 
समिए त्ि वा, भाषा समिए -ति# वा/एसणा-समिए -ति. वा, भादाण 
भंडमत्त निवें्सेवणासमिए त्ति वा, '“उच्चारपासवण ' खेलजल्लर्सिघांण 
. पारिठावणियासमिई ति वा, मणमुत्ती त्ति वा, वाययग्रुत्ती त्ति वा, जे 
यावण्णे तहप्पगारा, सब्बे ते धस्मत्थिकार्यस्स- अंभिवयणा ॥ 


“६ ४५ इस“ उपर के पाठ से यह सिद्ध -होता है, कि धर्म और धर्मा- 
स्तिकोय' को, नाम के सांधम्यें से एक ही-माना गया है ।::इसी सें 
. टीकांकार ने, अंस्तिकाय-धर्म में 'धर्म'-शब्द 'के साथ धर्मास्तिकाय को 
हीं उदोहँरणें-स्वरूप घतलाया है । घर्मास्तिकाय” को घमर्मे का संहर्धर्मी 
बतलाने का एक यह भी कार्रर्णा समंभा जाता हैं, कि: घेर्मास्तिकाय: 
गति-सहायक: द्रव्य. है । अत्तएवं, कर्म के नाश करने में धर्मास्तिकाय 
की भी सहायता. पहुंचती है .।, शायद इसी अभिप्राय . से,.. शास्त्रकार 
ते, धर्म और धर्मास्तकाय को -एक नाम से बतलाये हों.। तत्वःवेवली 
गम्य कै व 5 काल 0 5 5 सा, अल यम 
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प्रकरण: का सारं-- अंस्तिंकाय-धंरम यानी जिसमें जिस धर्मःक्ी 
लस्तिःहे :उसंको: प्रकट करेंनी यानी आत्मा में आत्म-धर्म रहा एहुआ 
है उसको सेममेना और: पर-भाव- में: जाते हुएं आत्मा को रोक “कर 
स्वभाव दशा में: दोनां,- ओत्म-धे्म में रमण “करना, तन्मय: हो जाना 


छ्डर दस-स्थविर-धर्म 


अस्तिकाय-घर्मं समझना है। जो ग्राम, नगर, राष्ट्र आदि सूचर-चारित्र- 
धर्म का यथोचित पालन करेगा वही आत्मा के सत्‌-धर्म _रूप-सिद्ध 
स्थान में पहुंचकर अस्तिकाय-धर्म में स्थिर हो जावेगा । इत्यछूमू। 


विन» 0 ना 
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उत्तरार्ध-विषय-प्रवेश 


नोधमो घामिक॑विना, जिसके मस्तक के बाल -सफेद हो गये 
हैं अथवा जो वयोवृद्ध (दाना) हो गया है वह स्थविर नहीं. कह 
लाता किन्तु जिंसके हुदय में अहिसा, सत्य, संयम, दम और तप भादि 
घमम ने स्थिति (वास) कर ली है तथा जो दोष-रहित एवं धीर 
है वही सच्चा स्थविर (धर्म-नायक) है । 


धर्म की उत्पत्ति अपने आप नहीं होती, किन्तु किसी मनुष्य 
के कार्यों का ऐसा प्रभाव पड़ता है, कि धर्म का प्रचार हो जाता 
है। जैसे--एक मकान बनने से पहले, चूना, पत्थर आदि-आदि सामग्री 
दूसरी-दूसरी जगह पड़ी थी, किन्तु किसी के उद्योग से, यह सब 
सामग्री एकत्रित हुई और मकान बना । यद्यपि यों -तो, अत्येक पदार्थ 
में कुछ व कुछ धर्म अवश्य है, किन्तु उन धर्मों को एकत्रित करके 
एक रूप देने का काम जब तक न हो, तव तक उन सब के पृथक्‌- 
पृथक धर्म, विशेष लाभ-प्रद नहीं होते । जैसे--पत्थर में जुड़ने का 


अम-ब्याख्यर ७३ 


और चूने में जोड़ने का धममें मौजूद है, किन्तु जब तक .कोई कारी- 
गर इन दोनों के धर्मों का एकीकरण नहीं कर देता, तब तक मकान 
सेयार नहीं होता + 


ठीक यह बात्त धर्म के लिये भी समभनी चाहिए। घिखरा 
हुआ धर्म किसी उपयोग में नहीं आता किन्तु उसे एकत्रित कर देने 
से, प्राणि-मात्र का कल्याण करने वाला महा-धर्म तेयार हो. जाता 
है । इस बिखरे हुये धर्म को, महा-पुरुष जन्म लेकर, एकत्रित कर 
देते हैं । मे | 
चूना और पत्त्वर को ,जोड़ने वाला मनुष्य, जैसे कारोगर कह- 


लाता है, वेसे ही धर्मों को जोड़ने चाले को, शझास्त्रकार 'स्थविर' 
कहते हैं । 


मानव-सभाज को दुव्येवस्थित दशा से निकाल कर, सुब्यव- 
स्थित करे, वह स्थविर कहा जाता है। यह नहीं, कि कोई मंनुष्य किसी 
यूरे काम को सिद्ध करने के लिए संगठन करे और उसे स्थविर कहा जाय । 


स्थविर वही है, जो सच की व्यवस्था का समुचित-रूपेण . ध्यान 
रखे । 


सुथार, लकड़ी को व्यवस्थित करने के लिए किसी जगह से 
छीलता है, किसी जगह से काटता है और किसी जगह जोड़ता है। 
इसी कार स्थविर को भी सुच्यवस्था करमे के लिए कई बातें 
काटनी-छांटनी व जोड़नी पड़ती हैं । यदि बह. ऐसा न' करे, तो 
व्यवस्था न हो और जब व्यवस्था न करे, तो वह स्थविर नहीं कहा 
जा सकता । न्याय-पूर्वक की हुई काट-छांट के लिये, कभी-कभी स्थ- 
विर पर कुछ स्वार्थी मनुष्य असन्तुष्ट भी हो जाते हैं, किन्तु सच्चा 
स्थविर उन सब के असन्‍्तोप की परवा न करता हुआ, अपना कर्तें- 
व्य बराबर पालता रहता है। 


स्थविर को, आजकल की भाषा में प्रमुख नेता या लीडर 


७४ दष्त-स्थविर-धर्म 


भी कहते हैं । प्राचीन भाषा में पंच या मुखिया कहते हैं. और जैन 
शास्त्रों में इन्हें स्थविर कहा है। 


स्थविर उसे कहते हैं, जिसके वचनों का प्रभाव सब पर पड़े... 
तथा जन-साधारण स्थविर के वाक्य का उल्लंघन, ईइवर-वाणी का 
उल्लंघन समझे । यह ग्रुण, उसी व्यक्ति में पैदा हो सफता है, जो 
निःस्वार्थ-भाव से व्यवस्था करता हो । चाहे राजा की बात को 
जनता न माने, किन्तु निःस्वार्थेमाव से सेवा करने वाले स्थविर की 
बात भवश्य मानती है । 


जब जनता के अच्छे भाग्य होते हैं, तब उसे अच्छा स्थविर 
मिलता है । आज कल तो कई लोग, केवल अपनी कीत्ति के लिये 
लीडर बन जाते हैं और सुना है, कि कुछ आदमी तो स्वार्थ .भी 
साधने लगते हैं । ऐसी स्थिति में मानव-समाज की उन्नति हो 
तो कंसे ? 


जन-शास्त्रों में दस प्रकार के स्थविर कहे गये हैं । उनके 
नाम ये हैं--- 


ग्राम्य-स्थविर, नगर-स्थविर, राष्ट्र-स्थविर, प्रशास्ता-स्थविर, 
कुल-स्थविर, गण-स्थनिर, संघ-स्थविर, जाति-स्थविर, सुत्र-स्थविर, पर्याय 
स्थविर । 


इन दसों प्रकार के स्थविरों का वर्णन, आगे क्रमवार किया 
जाता है । 


१ आम-स्थविर 


ग्राम-स्थविर, ग्राम के उस सुखिया को कहते हैं, जो ग्राम 
की दुर्व्यवस्था मिटाकर, सुव्यवस्था स्थापित करे | 


दुव्यंवस्था भौर सुव्यवस्था किसे कहते हैं, यह बात प्रत्येक 
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मनुष्य नहीं समझे सकता । इस वात को वहीं मंसुष्य समझ सकती 
है, जिसका अपना अनुभव ईसे दिपय में अच्छा हो और जिसे दस- 
धर्म की शुद्ध की प्रत्येक कड़ी की घ्यान हो । एकाज्री ईष्टि से 
: बिचार करने वाला मनुष्य, दुष्येवस्था और सुव्यवस्था की अर्थ वेया 


समभे । 


न्‍ ग्राम में दुव्यवस्था होने पर, आम सदैव पतित अवस्था की 
ही ओर जाता है, ग्राम में चोरी होती हो, व्यभिचार होतीं हो, 
लोग भूखों मरते हों और कोई उनकी सुव्यवस्था ने करे, तो उर्से 
ग्राम का पतन हो जायगा, यह ध्र,वसत्य है १ क्योंकि, एक तो 
अव्यवस्थित ग्राम भेंयोंदी अनाचएर फैला रहता है, तिस पर जब 
लोग भूखों मरेंगे, तो और अधिक अनाचार करेंगे । इसलिये प्रत्येक 
ग्राम में, एक-एक स्थविर, यानी सुव्यवस्था करने वाले की आवश्य- 


कता रहती हैं । 


आज, ग्रामों में स्थविरों की बड़ी कमी है । प्राम-स्थविर की हे 
ग्राम की व्यवस्था में कौनसा स्थान है, यह बात बहुत विस्तृत हैँ 
किन्तु एक उदाहरण दे देने से ही इसका सार समझ में आजायगा || 


न रह गई । समभाव रखकर व्यवस्था करने से, मंषा को अपने 
प्रयत्त में सफलता मिली और प्रामवासी इससे, अभसने की न हुए । 
मचा, सुहल्ले ऋडने तक की काम अपने हाथ से करता था । उसको 


७६, दस स्थविर-धर्म 
गाँव में जितने दुराचारी और मद्य पीनेवाले थे, उन सेब 
लोगों से, मघा विनय करता और उन्हें इन- द्ुब्यंसनों से रोकता था । 


किन्तु मघ्रा दो की आंखों में खटकने लगा | एक तो कलाल, 
दूसरे राज्याधिकारी । मघा की सुव्यवस्था के कारण वहां न तो 
कोई शराबी था और न कोई मुक्दमेधाज । इसी कारण, कल्ाल 
भौर अधिकारी दोनों को हाथ पर हाथ रखे बे७े रहना पड़ता था । 
अन्त में अधिकारियों ने, मघा पर भूठा अपराध लगाकर मगध-नरेश 
से उसकी झिकायत की। राजा ने, मत्रा और उसके शिष्यों को बुलाया 
भौर उसके ३३ शिष्यों को हाथी के पैर के नीचे कुचलवाकर मार .' 
डालने की आजा दी । किन्तु ये स्थविर ऐसे न थे, जो ऐसी-वंसी 
बातों से डर जाते ! इनकी निर्भवता के कारण, हाथियों को भी 
भाग जाना पड़ा । | ' 


आज, ग्रामों में ऐसा कोई स्थविर नहीं है, प्रत्येक मनुष्य . 
स्वतन्त है। यही कारण है, थ्राज ग्रामों की व्यवस्था अत्यन्त खराब 
हो रही है । मुकदमेवाजों की इतनी भअत्यविक-वृद्धि का एक-मात्र 
कारण, गांवों में स्थविर का अभाव है। 


जिस ग्राम का स्थविर बुद्धिमान होता है, वहां की.प्रजा की 
दृष्काल पड़ने पर भी, किसी आपत्ति का सामना नहीं करना पड़ता । 
न्योंकि, स्थविर अपनी दीर्घ दृष्टि के कारण भविष्य का विचार 
करके, ऐसा संग्रह कर रखता है, कि अकाल के समय ग्राम-वासियों 
को कष्ट नहीं होने पाता । 


स्थविर के अभाव में, आज ग्रामीणों का जीवनधन 'गोवंश 
उनके अज्ञान तथा ग्राम की दुव्यंबस्था के कारण, नप्ट होता जा 
रहा है | जरासी पानी की न्यूनता होते ही, घास के अभाव से 
तद्भ आकर, ग्रामीण लोग अपनी गीओं को यों ही आवारा छोड़ देते 
हैं। ये योएँ, किसी प्रकार कसाइयो के हाथ पड़ जाती हैं और इनका 


_. धर्म-ध्याख्या . ७७ 


"बंध हो जाता है । जब ग्रामों में स्थविर होते हैं, तो वे भविष्य 
का ध्यान २५ कर, गायों के लिये खाद्य-पदार्थ एकत्रित कर रखते हैं 
और इस तरह गायों की रक्षा करके, उन्हें कसाइयों के द्वारा छुरी 
के घाट नहीं उत्तरने देते । 


. , आज, यदि ग्रामों में ऐसे स्थविर हों, और ग्रामीण उसका 
साथ दें, .तो भारतवर्ष का पतन शीघ्र ही रुक जायगा । संसार में, 
. मनुष्यों के लिये, साधारणतः: अन्न और कपड़े की विशेष आवश्यकता 
रहती है । अन्य वस्तुओं के बिना तो काम चल सकता है, किन्तु 
इनके बिना नहीं चल सकता । भारतवर्ष के ग्राम ऐसे हैं, कि अपनी 
ही निपज से उनकी दोनों आवश्यकताओं की पूर्ति सम्भव हैं। ग्रामों 
में पैदा किया हुआ अन्न ग्रामों की सब आवश्यकताएँ पूरी कर 
सकता है । शेष रही वस्त्रों की बात। 


. पहले समय में, प्रत्येक ग्राम में कपड़ा तैयार करने वाले 
भनुष्य रहते थे । प्रायः कोई ग्राम ऐसा खाली न था, जहां कपड़ा 


. - तैयार न होता रहा हो । जब प्रत्येक-प्राम वाले अपने लिये वस्त्र 


तेयार कर लेते थे और अन्न भी पैदा कर लेते थे, तो उनको दूसरों 
: का मुंह देखने की आवश्यकता ही नहीं रहती थी । ऐसी स्थिति 
में, उन्हे किसी ओर से दीनतापूर्वक किसी पदार्थ की भिक्षा क्‍यों 
मांगनी पड़े ? किन्तु इन बातों को बिता ग्राम-स्थविर के कौव 
समझावे ? 


चोरी आदि कुकृत्य, मनुष्य प्रायः तभी करता है, जब उसे 
अन्न-पस्त्र की कभ्मी पड़ती है। अन्न-वस्त्र की कमी न रहने की दशा 

ः में, प्रायः बुरे कर्म कम होते हैं । 
भारतवर्ष में जब ऐसी सुव्यवस्था थी, तब चोरी बहुत कम 
होती थी । दूर:-की वात छोड़िये, अभी थोईड़ ही दित की आर्धात्‌ 
कोई दो :हजार वर्ष पूर्व की बात है, सम्राट चन्द्रगुप्त के दरबार में 


ष्प दस-स्थविर-धर्म 


ग्रीस राजदूत मेगास्थनीज रहता था । उसमे, भारतवर्ष के अपने कई . 
वर्षों के अनुभव लिखे हैं । उसमे लिखा है, कि भारतवर्ष में ऐसी 
: सुव्यवस्था है, कि लोग अपने मकानों में ताला भी नहीं लगाते।।.. 
कोई भूठ नहीं बोलता और कोई वेईमानी नहीं करता । ' 


भारववर्ष की जिस ग्राम-व्यवस्था का वर्णन ऊपर किया गया 
है, यह व्यवस्था भारतवर्ष ते भोगी है और जिस दिन फिर यह 
व्यवस्था जारी हो जायगी, उसी दिन भारत में पुनः आनन्द-मज़ुल 
बरतने लगेगा, ऐसा भारत के .शुभचिन्तकों का मानना है। 


२: नगर-स्थारिर । 


सगरस्थविर उसे कहते हैँ, जो नगर की सुव्यवस्था करे । 
ग्रामस्थविर और नगर-स्थविर, में यह अन्तर है, कि ग्रामस्थविर, , 
ग्राम अर्थात्‌ छोटे जन-समूह का व्यवस्थापक और नगर-स्थविर नगर 
धर्थात्‌ बड़े जन-समूह का व्यवस्थापक होता है +। 
छोटा आदमी, छोटी वस्तु को सम्हाल सकता है, किन्तु बड़ी 
वस्तु को नहीं सम्हाल सकता है । बड़े आदमियों की व्यवस्था में 
ही नागरिक रह सकते हैं, छोटे आदमी की शक्ति नहीं, कि वह 
नागरिकों को अपने नियन्त्रण में रख सके । एक कवि ने 
कहा हैः 
कैसे छोटे नरन तें, सरत बड़न के काम । 
मढ्यो दमामा जात क्‍यों ले चूहे को चाम ॥॥ 
अर्थात्‌ - छोटे मनुष्यों से बड़ा काम होना कठिन हैं । जिनकी 
बुद्धि, वेभव, प्रभाव कम हैं, उनसे बड़ा काम नहीं हो सकता। जैसे 
घूहे की खाल से नगारा नहीं मद्ठा जा सकता । 
इसी प्रकार ग्राम का स्थविर नगर का काम नहीं कर 
सकता | ग्राम कौर नगर का ठीक वही सम्बन्ध है, जो समुद्र में 
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नाव .भ्रौर जहाज का होता है । जहाज, गहरे पानी में रहता है, 
थोड़े पानी में नहीं आ सकता । अत्तः नावें, किनारे पहुंचाती हैं । 
: इसी प्रकार नगर-'जहाज' और ग्राम-'नाव” के समान है । जिस 
प्रकार माल, नाव से जहाज में जाता है, उसी प्रकार ग्राम से 
' चस्तुएँ नगर में आती हैं। इसीलिए ग्राम और नगर का सम्बन्ध है 
ओऔर दोनों के स्थविरों का भी सम्बन्ध है। 

नगर के स्थविर में, नगर की समुचित व्यवस्था करने का 
गुण होता है । आजकल, यह काम भाड़े के आदमी करते हैं । 
परन्तु पहले के नगर स्थविर ऑनरेरी होते थे, उन्हें कोई तनख्वाह 

न मिलती थी और न वे लेते ही थे। फिर वे लोग ऐसी व्यवस्था 
'करते थे, कि नगर में किसी प्रकार का कुप्रबन्ध नहीं रहने पाता 
था। वे आऑनरेरी होते थे, अतः लछोभ-तृष्णा आदि में भी न 
पड़ते थे । 

... दूसरी बात यह थी कि व्यवस्थापक प्रायः उसी राज्य के 
रहने वालों में से चुने जाते थे जो अपनी सहृदयता और मिलनसारी 
.पूर्वक व्यवस्था करते थे । पहले के जमाने में डिग्रियों का व्यामोह 
नहीं था किन्तु चुक्ष-बिल और कार्ये-कुशछ्ता देखी जाती थी, जो 

समय पर प्राण .देकर राज्य और देश की रक्षा करते थे। इस समय 
 अधिकाँश छोटे से बड़े हाकिम त्तक, विदेशी कर्मचारी बुलाये 
जाते हैं जो देश-कारू और परिस्थिति के अनभिज्ञ होते हैं । केवल 
राजा को खुश रख कर अपना स्वार्थ साधना ही उनका लक्ष्य होता 
है । इसलिये वे सुव्यचस्था नहीं कर सकते और प्रजा को इस प्रकार 
दवाई जाती है कि चह कुछ बोल ही नहीं सकती । 

 नगर-स्थविर, राजा और प्रजा के बीच का प्रधान-पुरुष 
होता है । राजा से प्रजा को, य प्रजा से राज्य को किसी प्रकार 
को हामि न पहुंचे, इस प्रकार की व्यवस्था करने वाला मनुष्य नगर- 
स्थविर कहलाता है । नगर-स्थविर का जनता पर कंसा प्रभाव होता 
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है, यह बतलाने के लिये एक उदाहरण देते हैं । 


सुना जाता है, कि उदयपुर में नगर-सेठ प्रेमचन्दजी को संदत्‌ 
१६०८ में महाराणा स्वरूपसिहजी ५०००) रु० वाधषिक-आय की 
जागीर देने लगे । तब उन्होंने प्रार्थना की, कि जागीर लेने पर 
राज्य से जो आज्ञा होगी, उसकी तामील मुझे अवश्य करनी पड़ेयी, 
प्रजा के दुःख-दर्द और योग्यायोग्य का विचार नहीं रहेगा । इस- 
लिये में जागीर नहीं लेना चाहता । इस पर महाराणा, उन्हें सच्चे 
प्रजा-भक्त समभने लगे । 


इसके बाद सं० १६२० में, महाराणा श्म्भूसिहजी गदही पर 
विराजे और राज्य का काम एजन्टी से होता था। उस समय प्रजा 
को जो दुःख दर्द था, उसके लिये प्रजा ने सेठ चम्पालालजी से कहा 
तो उन्होंने महाराजा से प्रार्थवा की, कि राज-कर्मंचारियों द्वारा प्रजा 
को अमुक-अमुक बातों का दुःख हो रहा है । उत्तर में महाराणा 
ने फरमाया कि-एजन्ट साहब से कहो । 


इस पर सेठजी, पचों को लेकर एजेन्ट साहब की कोठी पर 
गये । वहाँ के कर्मचारियों ने एजेन्ट साहब से कहा, कि-संगठन 
करके रैयत आप पर चढ़ आई है। तब एजेन्ट पाहव ने वहाँ तोप- 
खाने का प्रवन्ध किया । इस पर शहर में हड़ताल हो गई और सब 
लोग सेठजी के साथ सहेलियों की वाड़ी में चले गये । उन दिलों 
पायगों में, एक बेल मर गया और उसको उठाने के लिए, चमारों 
की जरूरत पड़ी । तब सेठजी के कहने पर ही बोलों ( चमारों ) 
ने उस बैल को उठाया । फिर सेठजी मोटेगाँवः [ गोगून्दा ) चले 
गये । सेठजी को लाने के लिये एजेन्ट ने सरदारों को भेजा । 
सेठजी तव वापिस आये और एजेन्ट ने प्रजा के दुःख-दर्द को सुन, 
उसे मिटामे का अ्रवन्ध किया। यही कारण था, कि सेठ चम्पालालजी 
और प्रेमचन्दजी का प्रजा ने साथ दिया ।.व्योंकि, वे प्रजा के दुःख 
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दर्दे को सुन, उसे मिटाने का सच्चे दिल से प्रयत्न करते थे । 

नगर-स्थविर वही मनुष्य हो सकता है, जो प्रजा का दुःख 
जानकर, उसे दूर करने का प्रयत्व करता है। जिस नगर में ध्यव- 
स्था करने वाह स्थविर होता है, उस नगर में होने वाली घोरी 
जारी और अन्याय अपने आप रुक जाते हैं । रुजा, इनको शक्ति 
से रोकने का प्रयत्त करता है, किन्तु स्थविर इन सब बातों को 
अपने प्रेम के प्रभाव से ही रोक देता है'। :स्थविर, इस तरह का 
बं्ताव करता है, कि सच का दंस भी-रहता है और सब का 
मालिक भी । 5 


केवल सत्ता के बरू पर यदि राज्य चल” सकता हों, त्तों 
प्रामं-स्थविर और नग्रर-स्थविर के होने की' क्या आवश्यकता पड़ती ? 
परन्तु राजा के होते हुये भी, प्रजा का 'सुख-दुःख सुनने वाला 
स्थविर ही, नगर में झाप्ति रखने में समर्थ हो सकता है ॥$ 

आज, कई लोगों द्वारा यह कहा जात्ता है, कि पराये कांम 
में नहीं पड़ना चाहिए। जो करेगा सो भुगंतेगा । यह कह कर, 
लोगों में ऐसे भाव भर दिये हैं, कि अपने ही स्वार्थ में मग्न रहते 
हैं । उनकी दृष्टि में, दूसरे के दुःख-धुख पर विवार करते ही पाप 
हो जाता है । किन्तु क्या व्यवस्था करने वाला पापी है ? क्‍या . 
पापियों से भी कभी रक्षा हो सकती है ? 

'कदापि नहीं ।' 

,... कई जैन-तामधारियों ने, इसके विरुद्ध प्ररूपणा करना प्रारम्भ 
कर दिया है और किसी जीव को कप्ट से बचाने में, एकान्त पाप 
चतला कर दुनिया को भ्रम-जाल में डालते हैं। उनका यह कथन 
शास्त्र-विरुद्ध तो है ही, साथ ही अस्वाभाविक भी है | मानवहुदय 
ही इस प्रकार का है, कि किसी को कप्ट में देख कर यह द्रवित 
हो उठता है । यह एक प्राकृतिक गुण है । आजं, 'किसी को बचाना 

एकान्त 'पाप है । यह उल्दी शिक्षा देकर, प्रकृति के इस ग्रुण को 
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नष्ट किया जा रहा है । 
जेंसे एक अन्धा गड़छे में ग्रिर रहा है और दूसरा नेववान्‌ 
पुरुष पास ही खड़ा देखता है | किन्तु वह नेत्रवान्‌ 'अन्धा गिरता है, 
इसमें अपना क्‍या ? यह कह कर उसे नहीं बचाता, तो अन्धा 
कौन है ? | 
देखते रहने वाला । 


तुम भी भनुष्य हो, तुम में इतनी निर्दयता कहां से घुस 
गई, क्रि तुम्हारे देखते हुए अन्धा ग्रिरि और तुम न बचाओ. 
उसकी तो आंखें फूट ही गई हैं, किन्तु जो देखते हुये भी उसे. नहीं 
बचाता, उसकी आंखें, होते भी न होने के बराबर हैं । “अपना क्या 
अ्रटका । ऐसा कहने वाले लोगों ने, अपने हुदय की सब दया चष्ट 
कर ली है । जो मनुष्यता से भी गये-बीते हैं । 

जो मनुष्य, जिस गांव में रहता है, उस गांव के दुख-सुख 
की चिन्ता न करे, तो वह उस गांव में रहने का अ्रधिकारी नहीं 
गिना जाता । बुद्धिमान मनुष्य की यह समझ रहती है, कि जो 
आपत्ति इस समय दूसरे ग्राम-वासियों पर है, भविष्य में यही 
आपत्ति, यदि अभी से उसके श्रतिकार का उपाय ने करूंगा, तो 
मुझ पर भी आवेगी और वह अपने पर आने वाली आपत्ति के 
प्रतिकार का, यही उपाय सोचता है, कि अपने ग्राम-वासियों के 
सिर पर आई हुई आपत्ति को, नन्‍्याय-पूर्वक दूर करने का प्रयत्त 
किया जाये । 

मेरा कर्तव्य है कि नगर में पाप-कर्म ने बढ़ने पा्वे, 
इसका प्रवन्ध करूं ।7 ऐसा समझ कर जो मनुष्य प्रबन्ध करता है, 
वही नगर-स्थविर कहा जाता है । 

आज कुछ लोग नागरिक कहलाने का दावा तो करते हैं; 
किन्तु नाथरिक-नियमों का अच्छी तरह पालन नहीं करते | नगर- 
निवासियों की रक्षा में, “अपना क्या भठका” यहू वात कह कर 
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अपने स्वार्थीपत या कुतघन्ता का परिचय देते हैं । 

जो मनुष्य, स्वार्थ-त्यागी हो और आवश्यकता पड़ने पर 
अपना तन, मन, धन बलिदान दे सकता हो, चही स्थविर बन कर 
फाम कर सकता है । जिसके हृदय में लोभ होगा, वह मनुष्य 
स्थविरपमन नहीं कर सकता । स्थविर कैसा होना चाहिए, इसके 
लिए एक शास्त्रीय उदाहरण दिया जाता है। उपासक दशाज्ु-सूत्र 
के प्रथम अध्ययन में कहा है:-- 

से ण॑ आणन्दे गाहावई बहुणं राईसर जाय सत्यथवाहाणं 
वहूसु कज्जेसु य कारणसु य मन्‍्तेसु य कुडम्बेसु य गुज्मेसु य रह- 
स्सेसु य निच्छएसु य ववहारेसु य आपुच्छणिज्जे पडिपुच्छणिज्जे 
तयस्सवि य ण॑ कुडुम्बस्स मेढी पमाणं आहारे आलमस्बणं चवबखू, 
मेढीभुए जाव सव्वकज्जवट्टावए यावि होत्या । 

भावार्थ -वह आनन्द ग्रृहपति, बहुत से राजेश्वर, यावत्‌ 
सार्थवाहियों को, बहुत से कार्यो में, बहुत सलाह करने सें, उनके 
कुटुम्त में और बहुत से गुह्य ( गुप्त ) कार्यों सें, बहुत से रहस्य- 
पूर्ण कार्यों में, निश्चित कार्यों में और ज्यवहार कार्यों में, एक' बार 
तथा बार-बार पूछने लायक था । वद्द अपने कुट्ठम्ब में भी, मेडी के 
समान और प्रमाण आहार आल्वम्बन, चच् और सेडीभूत होकर सब 
काम में बर्ताने वाला था । 

यदि इस सब का विस्तृत-विवरण बतलाया जावे, तो बहुत 
समय की आवश्यकता है । अतः संक्षिप्त में ही, खास-खास बातों 
पर कुछ कहा जाता है । 

कहा है कि “आनन्द” भेड़ी के समान था | मेड़ी उसे कहते 
हैं, जिस लकड़ी के सहारे बेल दावन में फिरते हैं। इसका यह 
मतलब है, कि. आनन्द प्रधान मनुष्य था, अन्य मनुष्य उसी के 
बताये हुवे नियमों का पालन करते थे । 

आनन्द “प्रमाण” अर्थात्‌ कभी अश्रमाणिक बात न - कहने 
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घाला था । 

आनन्द “भाहार" अर्थात्‌ दूसरे मनुप्यों की रोटी था ।. रोटी, 
जैसे मनुष्य के प्राण की रक्षा करती है, जैसे ही आनन्द, राजा और - 
प्रजा की रक्षा करता था । 

भानन्द, आलम्बन था । आलमस्बत उसे बहते हैं, जिसका 
सहारा लिया जावे । जैसे, अन्चे के लिए लकड़ी सहारा है, उसी 
प्रकार आनन्द, राजा, प्रजा और कुटुम्ब इन सव का सहारा था। 
आनन्द को आलम्बन कहा है, तो वे राजा और प्रजा को आधार. 
देते होंगे, तभी तो आलम्बन कहे गये हैं न ? ह 

आगे कहा गया है, कि आनन्द चक्षु था | इसका यह मत- 
लब है, कि वें राजा और प्रजा दोनों को सन्मार्ग दिखाते थे । 
क्योंकि यदि ऐसा न होता, तो उन्हें चक्षु अर्थात्‌ नेत्र क्‍यों कहा 
जाता ? 

भगवान्‌ कहते हैं, कि आनन्द ने चौदह वर्ष तक श्रावकन्नत 
पाला और इन्हीं व्यवहारों में रहा । जब इनको छोड़कर ऊंची 
छवस्था में जाना था, तव अपने पुत्र को बुलाकर सब लोगों से 
बहा, कि जो बात अब तक मुझ से पूछते थे । वह अब इस पुत्र 
से पूछता । 

ऐसे अच्छे नगर-स्थविर होने की ही दशा में, जनता धर्म- 
पालन के लिये तैयार होती है । 

नगर में केवल एक स्थविर होने से, नगर का काम नहीं 
चल सकता । इसलिये, प्रत्येक विभाग के पृथकू-पृथक ऐसे अनेक 
स्थविर होते हैं । ये स्थविर लोग, परस्पर सहयोग रख कर बड़े से 

डे कामों को सफलता-पूर्वक पूर्ण कर सकते हैँ । 

आज भी, नगरों में स्थविर अर्थात्‌ म्युनिसिपल-कमिश्नर 
रहते हैं, किन्तु सुता जाता है, कि उनसे नगर-वासियों को जैसा 
चाहिये, वैसा लाभ नहीं पहुंचता | बम्बई, कलकत्ता आदि शहरों में 
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देखो तो चोरी, व्यभिचार, दिवाला निकाल देना आदि अनेक नीच 

काम होते हैं किन्तुं ये लोग, इंन कामों की रोक के लिए उचित 
_ प्रयत्न: नहीं करते। सफाई की तरफ भी, इच लोगों की ऐसी उपेक्षा 
दृष्टि रहती है, कि इसी कारण हैजा, प्लेग आदि भयद्भूर रोग पैदा 
हो जाते हैं। ये लोग, केवल बड़ाई पाने के लिये स्थविर बन जाते 
हैं, किसी के सुखःदुख या हानि-लाभ पर विचार करने का कष्ट 
कम उठाते हैं । यही कारण है, कि आज नगर-धर्म का प्रायः लोप 
हो गया है । 


ु तगर-स्थविर नगर की व्यवस्था करने वाले पूर्व समय की 
भाँति निःस्वार्थी और देश काल तथा प्रजा के सुख-दुःख को समभने 
व दूर करने की दाझ वाले होकर राज्य-तरफ से उनके हाथ में 
अधिकार आवेगा तभी नगरों की प्रजा सुखी होगी । विदेशी अनुभव 

' भूस्य डिग्री प्राप्त भाइतियों के द्वारा नहीं हो सकती । इससे तो 
प्रजा विशेष दुःखी बनी और बनती जा रही है। 'प्रभो' वह सुदित 
शीघ्र बाबे ।. 


३६: राष्टू-स्थविर 


'ग्राम-स्थविर और नगर-स्थविर जब बुद्धिमान, प्रभावशाली 
ओर शक्तिशाली होते हैं, तथा समुचित व्यवस्था रखते हैं, तो राष्ट्र-स्थ- 
विर का कार्यक्षेत्र, बहुत सुगम और प्रशस्त हो जाता है । ऐसे समय में 
यदि अच्छा राष्ट्र-स्थविर हो, तो राष्ट्र-धर्मं का समुचित-रूपेण पालन हो 
* सकता है। 
बहुत से प्रामों के सम्बन्ध से नगर, और बहुत से नगरों के 


है समूह से प्रान्त बनता है..)- इन प्रान्तों में, चाहे वेष-भूषा या बोली 
. का कुछ-कुछः अन्तर. भले ही हो, किन्तु इन सब के एकत्रित हो जाने 
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खाने में, सौभाग्य मानते हैं । यह राष्ट्र का दुर्भाग्य है । 


इस कुत्सित चॉल के चंल निकलने का कारण, .छोगों के 
हृदय की दुर्बलता है । बड़े कहाने वाले मनुष्य विलायंत -जाते हैं 
और अपने सप्ट्र-धर्मं को भूल कर घिलायती ढंग को अख्तियार कर 
लेते हैं ।॥ विलायत में मनुष्य के चरित्र को गिराने के लिये कीसो- 
कैसी परिस्थितियाँ उत्पन्न होती हैं, यह-बात गान्धीजी . की जीवनी 
देखने पर मालूम होती है + 


गरंधीजी जब वचिछायत जाने लग्रे,, तो . इनको , माता, इनके 
बिगड़ जाने के भय से, इन्हें बेचरजीस्वामी नामक .एक.काठियावाड़ी 
साधुमार्गी जैन मुनि के पास ले गई और कहा, कि यदि ये मांस, 
मदिरा और पर-स्त्री के सौगन्द आपके सामने. ले लें, तो. मैं इन्हें 
विलायत जाने की आज्ञा दे सकती हूँ । गान्धीजी ने, इन तीनों बातों 
की सोगन्द खाई और विलायत गये । विरायत में, इन्हें इस. प्रतिन्ञा 
पर से हटाने के लिये बड़े-बड़े प्रसदड्भा आये । ग्दि उपरोक्त. जैन- 
सुनि के सम्मुख की हुई प्रतिज्ञा से ये न बँवे होते, तो यह नहीं 
फहा जा सकता, कि गां्रीजी आज जसे हैं, वेसे बच पाते । अस्तु । 


अपना सर्वेस्व देकर, जो व्यक्ति अपने प्राण. भी राष्ट्र के 
लिये कुर्बान करने को तेयार हो जाता है, वही राष्ट्र-स्थविर पद 
का कार्य कर सकता है । प 


कई एक भाई प्रश्न करते हैं, कि गांधीजी ने हम छोगों का 
बड़ा नुक्सान किया है | हम छोगों से, लाखों रुपये स्वराज्य के नाम 
पर वसूल करके कुछ न किया, इसलिये वे राष्ट्र-स्थविर की अपेक्षा . 
राष्ट्र-घाती क्‍यों न कहे जायें ? 


. परन्तु मैं पूछता हूँ, कि गांधीजी वह रुपया ले कहां गये .? 
_ कया उन्होंने उन रुपयों से अपना घर बनाया है ? 


पद 
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होता जा रहा है।!' 


. यह कहना भी भारी भूल है । गांधीजी ने, देश का व्यापार 
नष्ट करने के लिये आज तक कोई कार्य किया है, ऐसा. सुनने 
में नहीं आया । बल्कि सुना तो यह है, कि देश के व्यापार को 
चमकाने के लिये ही सब काये कर रहे हैं ! उंनका कथन है, कि 
सर्दव अपने देश का ही मार उपयोग में लाना चाहिये । 


अपने देश का कच्चा माल विदेश भेजकर, वहां से उसी के 
. द्वारा तैयार किया हुआ पवक्‍का- माल मंग्राना, इसका अर्थ आपकी एक 
रुपये की चीज का दुसरे को कई रुपया देना है. । जैसे-- एक .-रुपये 
की दो सेर के भाव की रुईं यहाँ से भेजी और उसी रुई से, वहां 
वालों ने चर्बी लगाकर वस्त्र तेघार किये और फिर भारतवर्ष में 
भेजकर दस रुपये में वेच लिये। इस प्रकार से भारतीयों की आथिक 
हानि तो जो हुई, सो हुई, साथ ही धर्म पर भी आघात पहुंचा । यदि यह्‌ 
विदेशी माल बन्द हो जाय और देश के गरीब (वेकारं) लोग घंघे 
लग जायें, तो राष्ट्र के गरीबों की जो हानि हो रही है, वह फिर 
असम्भव हो जाय, ऐसा देश के स्थविरों भर्थात्‌ नेताओं का कथन है। 


यद्यपि यह बात सम्भव है, इससे बण्डल के बण्डल- विदेशी 
माल मेँगाने वाले कुछ व्यापारियों की क्षति भी हो, किन्तु विचार- 
शील नेता कहते हैं, कि.एक साथ सभी को लाभ हो और किसी 
की हानि: ही नहीं, यह बात राष्ट्र-धर्म में अद्वक्य है । राष्ट्र-धर्म में 
तो वही बात शक्‍य है, जिससे अधिक से अधिक- मनुप्यों को लाभ 
हो । विचार करने से, यह बात ठीक भी मालूम होती है । क्‍योंकि 
पंहले हीं यह बात बतलाई जा चुकी है, कि राष्ट्र-घमं वही कहा 
जाता है, जिससे राष्ट्र के अधिंक से अधिक भनुष्यों का कल्याण 
. हो । तब यह कंसे हो सकता है कि थोड़े से विदेशी माल के एंजेंन्टों 
को क्षत्ति का ध्याव रखकरें, राष्ट्र का कल्याण गंवां दिया जाय । 


स०. - दस-स्थविर-ध्म 


राष्ट्र-धर्म का ध्यान न रख कर, केवल अपने स्वार्थ के लिये, राष्ट्र 
के ऐसे सेवक पर अनुचित आशक्षेप करना, बहुत बुरी बात है। किसी . 
का गान्धी से अन्य बातों में मतभेद हो सकता है, किन्तु राष्ट्र -धर्म 
के नाते उनकी सेवाओं को आदर्श नहीं मानना, बुद्धिमानी नहीं है । 


सुनते हैं, कि पहले एक रुपये के छः मन चावल विकते थे 
और एक रुपये का तीस सेर के भाव घी विक्रता था | उस समय 
कपड़े का भाव कैसा रहा होगा ? ह 

खूब सस्ता । ०. 

हां, ऊपर से चाहे पैसे न दीखते रहे हों, किन्तु देश तब 
सुखी था या अब ? 

तब 


पृज्य श्री श्रीलालजी महाराज, अपने व्याख्यान में फरमाया 
करते थे, कि जब अन्न-कपड़ा सस्ता और सोना-चांदी मंहगा हो, 
तो वह जमाना पुण्य का तथा अन्न-कपड़ा मंहगा हो, तो वह जमाना 
दुर्भाग्य का समभना चाहिये। क्योंकि सोना-चांदी को कोई खा नहीं 
सकता, अन्न-कपड़ा तो खाने-पहनने के काम में आता है। 


यदि एक रुपये के आठ मन चावल बिकते हों और कोई : 
ग़रीब के घर पर अतिथि बनकर आजाय, तो वह उसको किसी 
भारी न मालूम हो । ऐसे सस्ते जमाने में ही उन पर दया होती 
थी, उनसे प्रेम होता था । आजकल, अच्छे-चावल १) रुपये सेर 
भी नहीं मिलते हैं । अत्यन्त स्नेही सम्बन्धी के आने पर भी विचार 
होता होगा, कि ये वापस कब चले जायें । 

अपना स्वार्थ छोड़चर यदि कोई विचार करे, तो मालूम हो 
कि राष्ट्र सुखी कैसे हो सकता है ? इसके लिये एक दुष्टान्त दिया 
जाता है-- 

एक आदमी पर देवता प्रसन्न हुआ । उसने कहा कि "मैं दो 
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-बातों में से एक बात दे सकता हूँ | पहली बात तो यह है कि मैं 
बढ्े-बढ़ें आम, नारंगी आदि फल वाले भाड़ दूँ और दूसरी यह' 
कि ज्वार, गेहूँ आदि के छोटे-छोटे पौधे दूं / तब उस बुद्धिमान 
ने कहा, कि मुझे बड़े-बड़े फाड़ न चाहिए, किन्तु गेहुँ-वाजरी आदि 
के छोटे-छोटे पौते चाहिएँ । 

देवता ने पूछा, कि बड़े-बड़े झाड़ छोड कर छोटे-छोटे पौधे 
क्यों मांगते हो ? उस बुद्धिमान ने उत्तर दिया, कि बड़े-बड़े भाड़ों 
के फल से तो अमीर-उमराबवों की मौज-शौक- का काम चल सकता: 
है । परन्तु सारी दुनिया का नहीं और गेहूँ-वाजरी आदि के पौधे से,: 
गरीब से लेकर अमीर तक सभी का संरक्षण होता है । अतएव मैं. 
थोड़े तबद्भरों की मौजशौक को मान न देकर, सारी दुनिया , का: 
जिसमें फायदा हो, वही चीज पसन्द करता हूँ। देवता ने आशीर्वाद, 
दिया, कि तेरी बुद्धिमत्ता को धन्यवाद है । 


इसी प्रकार, जब तक मनुष्य अपना स्वार्थ छोड़कर संब .की 
सुविधा नहीं सोचता, तब तक राष्ट्र के कल्याण की भावनाएं उसके 
हृदय में उत्पन्न नहीं होतीं । राष्ट्र का कल्याण वही कहा जाता है,ः 
जिसमें जन-साधारण का कल्याण हो, नहीं, कि जिसमें कुछ: तवंगरों 
को फायदा मिले और जन-साधारण का अकल्याण हो । जब तक, 
मनुष्य अपना स्वार्थ छोड़कर हृदय में राष्ट्रीय-भावना का उदय नहीं 
करता, तब तक, राष्ट्र के दुःख-पसुख की ओर उसका जरा भी ध्यान 
नहीं जाता । 

कई लोग कहते है कि ये सांसारिक बातें - हैं, परन्तु यह नहीं 

सोचते कि जितनी धर्म की बातें है, वे सब संसार के ही विचार से 
की जाती हैं । जिसमें संसार का कल्याण हो, उसे धर्म. की बात 
कहते हैं और जिससे संसार का पतन हो, उसे पाप की बात कहते 
हैं । इसीलिये राष्ट्र-धर्म और राष्ट्र-स्थविरं की बात शास्त्रकारों ने 


हर दस-स्थविर-ब्म 
बतलाई है, फिर हमें उसकी व्याख्या करने में क्या दोष ? पृष्य- - 


पाप की बातें संसार की ही हैं, किन्तु पुष्य को पुण्य और पाप को: 
पाप बतलाने में कोई दोष नहीं । अस्तु | । 


दिन प्रतिदिन, भारतवर्ष से राष्ट्र-धर्म का लौप हुआ दिखाई 
देता है । इसी से राष्ट्र की अवोगति है । लोग, राष्ट्र-्धर्म से दूर 
रहने में ही अपना कल्याण मान बेठे हैं। एक दिन, जिस देश में 
मकान में ताले नहीं लगाये जाते थे, वहीं आज पारस्परिक अविश्वास 
की यह दशा है, कि बाप-बेटा और पति-पत्नी का विश्वास ने रहने 
से, वेटा-बाप से और बाप-बेटे से तथा पत्नी-पति से एवं पति-पत्नी 
से अलग ताला लगाते हैं। चोरी और डाकों की संख्या, दिन-दिन 
बढ़ती ही जाती है । कितने ही छोग तो, भूखों मरते हुए विवश 
होकर बुरे काम करते हैं तथा प्राण गंवा चुके हैं । 

जिस राष्ट्र में, राष्ट्ररध्मं की समुचित व्यवस्था होती है, वह. 
राष्ट्र अपने आदर्श के सन्निकट पहुच जाता है । 

जिस बाग में, हजार भाड़ आम के हैं और १०-२० भाड़ 
नींबू -जामुन आदि के हैं, वह वाग किन भाड़ों का कहा जायगा ? 


आम का 


भारतवर्ष में गरीब बहुत हैं और अमीर थोड़े, ऐसी दशा 
में यह देश गरीबों का है या पूजीपतियों का ? 

गरीबों का! ८ 

बड़े-बड़े सेठ लोग भी, गरीबों के पीछे हैं। अब उन गरीबों 
की रक्षा न हो और अमीरों के पास थोड़ा-बोड़ा धन बढ़ता जाग, 
तो इसका यह अर्थ नहीं है, कि देश सुखी हो रहा है । क्योंकि देश 
गरीबों का है, इसलिए जब तक गरीब सुखी न हों, तब तक देश 
सुखी नहीं कहा जा सकता । ; 
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राष्ट्र-धर्म वह है, जिससे राष्ष्ट्र में अन्न-वस्त्र के लिये मनुष्य 
मरते न हों, परस्पर विद्रोह करके एक-दूसरे का वैरी न बनता हो.। 
. किन्तु आज, ज्यादातर लोगों ने अपने २ मानसिक नेत्रों पर स्वार्थ 
का चश्मा चढ़ा रकखा है, अतः उन्हें गरीबों के जीने-मरने का ध्यान 
नहीं. है । उन्हें तो अपनी तिजोरी भर लेने से ही काम है । 


. भारतवर्ष की स्थिति कितनी नाजुक हो गई है, यह बात 
वास्तविक-रूप से बहुतों को तो मालूम भी नहीं है । कुछ लोग तो 
स्वार्थ में लगे हैं और कुछ भज्ञान में ही गोते खा रहे हैं । 

:.. एक घर में, एक आदमी तो खूब खाता हो, भूख न होने 
पर भी तरह-तरह के माल उड़ाता हो और दस आदमी भूखों मरते 
हों, तो उस एक को वया संसार में कोई मनुष्य अच्छा कह सकता 
है? :.. ु : व 

: आहीं' 

॥॒ / इस- बात .को बहुत थोड़े आदमी समभते हैं । आज-कल 

तो दया को नष्ट करने के छिये ही आन्दोलन हो रहा है, तो फिर 
राष्ट्रबधर्म की.भावना कैसे हो सकती है ? वयोंकि राष्ट्र-धर्म मानने 
- वाले के हृदय- में, सब से पहले, गरीबों के प्रति करुणा का भाव 
उत्पन्न होना “चाहिये । 

सुना. जाता है, कि एक तरफ तो भारतवर्ष में करीब छः 
:.. करोड़ मनुष्य एक समय खाने को पाते हैं, अर्थात्‌, पूरा पेट भर 
भोजन नहीं पाते और- दूसरी तरफ कुछ लोग, मौज-शौक से माल 
उड़ातेः हुए, वेभाव होकर द्रव्य का नाश करते हैं । उन गरीबों के - 
हित की चिन्ता भी नहीं करते । यह कितनी छतेध्नता है । जिन 
“गरीबों की सहायता से तिजोरियां भरी हैं, और अमीर बने हैं, उन्हीं 
' की दक्षा पर विचार ने करना, घोर स्वार्थीपन: भौर भमानु- 
पिकता है।.. ..... . - * 
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यदि कोई यह कहे, कि यरीबों ने कर्मों की अन्तराय ही 
ऐसी बांध रखी है, फिर घनवानों को उनकी तरफ़ लक्ष्य देने से 
क्या मतलब ? तो ऐसा कहने वाला मनुष्य स्वार्थी ही हो सकता 
है । पारमाथिक मनुप्य, ऐसा कभी नहीं कह सकता । वहू समझता 
है, कि जिसको अन्तराय-कर्म से दु.ख होता है, उसी पर दयालु पुरुष 
दया कर सकता है । क्योंकि, दया दुःखियों की ही होती .है ।.यदि 
दुःखी न हों, तो सुखी मनुष्यों को दया करने का उपदेश देने की 
ही क्‍या जरूरत है ? बुद्धिमान ऐसा समभते हैं, कि जैसे-मैं गरीबों 
से धन कमाता हूँ, उसी तरह मुझे गरीबों पर दया-भाव रख कर 
घ॒म्में और पुण्य की प्राप्ति करना ही श्रेयस्कर है । 


उपकार के समय यह कह देना, कि 'यह तो उनके कर्मों 
का फल है । संसार से उपकार को विदा करना है। यह दया 
नहीं वल्कि निर्देयता है । यवि ऐसा मानों, कि अन्तराय बांधी 
उसका फल भोगते हैं, तो फिर आप लोगों को भी उद्योग करने की 
वया आवश्यकता है ? चुपचाप पड़े रह कर यह वर्यों नहीं सोच 
लेते कि कर्मों का फल भुगत रहे हैं। अतः यदि भच्छे कर्म॑ किये. 
होंगे, तो खाने को अपने आप मिल जायगा ? अस्तु । 

सेठाई और गरीबी, दोनों ही अपने-अपने कतंव्यों का फल 
है । किसी के छाप नहीं लगी होती है कि यह सेठ है भौर यह 
गरीब है ! 

राष्ट्रस्थविर वह है जो, राष्ट्र के कल्याण की चिन्ता करे। 
शास्त्र कहता है, कि चाहे एक ही व्यक्ति हो, परन्तु यदि राष्ट्र की. 
चिन्ता करे, तो वही स्थविर है । जो मनुष्य यह ध्यान रखे, कि 
मेरे खाने, मेरे पहनने-ओढ़ने और रहन-सहन से राष्ट्र की कोई क्षति 
न होने पावे, वह भी राष्ट्र-स्थविर है । ' 


आज अधिकांश भारतीयों में से, राष्ट्र -र्म का निशान भी 


भर्सेज्याख्या ्े 


घिट गया है । इसके विरुद्ध, यूरोपियन-जातियों में अपने राष्ट्र के 
प्रति कैप्ती भावना है, यह बात उदाहरण देकर बतलाते हैं 

सायर के एक शक्रावक की दूकान पर, देक्ली और चिलायती 
दोनों प्रकार के मार बिकते थे । एक दिन, उनकी जान-पहचान के 
एक अग्रेज ने, अपने नौकर को चवाल खरीदने भेजा । उपरोक्त 
श्रावक के पास, उस समय देशी और विलायती दोनों प्रकार के 
चावल थे, किन्तु विलायती चावल न देकर बढ़िया देशी चावल ही 
दे दिये । जब नौकर, चावरकू लेकर साहब के पास पहुंचा, त्तो 
साहब नौकर पर बहुत बिगड़ा और खसी-खोटी सुनाने के बाद हुबम 
दिया, कि ये चावरू वापस लौटाकर विलायती चावल खरीद लाओ + 
बेचारा नौकर, भागा हुआ सेठजी की दुकान पर वापस गया . भौर 
सारी कथा कह सुनाई । सेठजी ने, वे चावल वापस ले लिये और 
उनकी कीमत लेकर, विलायती चावलों का एक डिब्बा दे दिया । 
कुछ दिनों के बाद, सेठजी की उसी थूरोपियन से मुलाकात हुई 
तब उन्होंने इसका कारण पूछा । यूरोपियन ने उत्तर दिया, .कि 
विलायती चावल खरीदने से, उनकी क्रीमत हमारे देशवासियों को 
मिलेगी । हम ऐसे घूर्ख नहीं हैं; कि यहरँ आकर अपने देशवासियों 
का ध्यान न रखें और अपने देश का माल खरीदकर वह पैसा व 
पहुंचावें, यहाँ के छोगों को पैसा दें। 

. इसी त्तरह बम्बई के एक श्रावक, एक दिन जिक्र करते .थे 
कि बम्बई में एक यूरोपियन ने अपने नौकर से एक जोड़ा फूल-बूठ 
लाने को कहा । नौकर, एक देझ्ली दूकांन से बहुत अच्छा फुल-वबूट 
१०) रुपये देकर ले गया । साहब ने जब देखा, कि यह देशी फुल- 

_बूट ले आया है, तो वे नौकर पर बुरी तरह बिगड़े और उससे 
. कहने लगे कि मूर्ख ! देशी फुल-बूट क्यों खरीद लाया ?? नौकर 
ने उत्तर दिया, कि 'ये बहुत अच्छे हैं, आप एक बार इन्हें पहन 
-कर देखिए तो सही । यह सुनकर साहब ने, नौकर को बहुत पी 
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गालियां दीं और कहा, कि इस बूट की कीमत तुम अपने पास से - 
दो तथा हमारे लिये विलायती बूट-जोड़ा खरीद कर लाओ । नौकर 
उन जूतों को लिए हुए दुकान पर वापस गया और दुँकानदार से : 
पारी कथा कह कर प्रार्थना की, कि वह अपना हर्जाना कांट कर 
वाकी की रकम, बूट के बदले वापस लौटा 'दे। दुकानदार था भला 
आदमी । उसे इस गरीब पर दया आई । उसने, इसे प्रकार गरीब 
की हानि करना उचित न समभ, बूट लेकर उसकी पूरी कीमत 
वापस लोटादी । कीमत वापस लेकर, नोकर एंक यूरोपियन की दुकान प₹ 
गया और चौगुनी के करीब कीमत देकर एक विलायेती जोड़ा खरीद. 
लाया । साहब को वह जोड़ा बहुत पसन्द आया । नौकर ने साहब से . 
पूछा, कि यह जोड़ा चौगुनी कीमत का होने पर भी वैसा अच्छा नहीं है, - 
फिर आपको कैसे पसन्द आया ? तब साहब ने उत्तर दिया, कि. 
यह हमारे, देश का बना हुआ है, अतः इसका पैसा, हमारे देश को 
जावेगा । हम लोग, भारतीयों की तरह मूर्ख थोड़े ही हैं। हमें 
सदेंद अपने देश का ध्यान रहता है । 

उपरोक्त उदाहरणों से, आपको विदित हुआ होगां, कि यूरो- 
पियन जाति में, अपने राष्ट्र के प्रति कैसी भक्ति है। वे हंजारों 
मील दूर भारत में रह कर भी, अपने देश की बनी हुई चीज 
मंहगी होने पर भी उसी का उपयोग करते हैं और भारत के लोग 
भारत में रहते हुये, देश के पतन की अवस्था में भी विदेश का 
बना हुआ कपड़ा पहनते हैं । यह भारत को अधिक पंतन कीं और 
ले जाना नहीं, तो और क्‍या है ? 


धामिक दृष्टि से भी, विदेशी वस्त्र कितने खराब हैं, यह 
वात आप लोगों को विदित ही है । छाखों पशुओं का बंध करके 
निकली हुई चर्बी जिन वस्त्रों में लगती है, उन वस्त्रों को काम में 
लाना, क्या धर्म-भ्रष्टता नहीं हैं ? | 

जिस देश के मनुष्य, अपने देश तथा अपने देश की वनी हुई 
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चस्तुओं की कदर नहीं करते, उस देश के मनुष्यों की कदर दूसरे 
देशों में भी नहीं रहती दिखाई देती है | किसी सांघारण ग्राम में 
यदि कोई गोरा (फिर चाहे वह बावर्ची ही हो) आजाय तो सब 
लोग 'साहब आया, साहब आया' कह कर सलाम कंरेगे। इसके 
विस्द्ध, भारतीयों की विदेशों में क्या कंदर है, यह बतलाने की 
आवश्यकत्ता नहीं । कौन नहीं जानता, कि गा घीजी को दक्षिण- 
अफ्रीका में 'कुली वेरिस्टर' कहते थे ? सुना है, कि अभी थोड़े ही 
दिन पहले, किसी अन्य देश में रवीन्द्रनाथ ठाकुर का बड़ा अपमान 
हुआ था । बड़े-बड़े भारतीयों को, विदेशों में चुरी तरह भपमानित 
होना पड़ा है | च्राका कारण यह प्रतीत होता है, कि एक की भूले, 
दूसरे को शूल होती है । जंब' भारत के मोटे भाग -का जन-समाज 
अपने राष्ट्र-धर्म को 'भूल कर विदेशी चीजों- को  अपनाता है. तब 
उसका फल भारतीय होने के कारण गांधीजी औरं रवीन्द्रनाथ “जैसे 
नेता पुरंष को भी भोगना पड़ा 'है। के “० पा 

जब तक, राष्ट्र-धर्म का - हृदय ' में वास न हो तब तक कोई 
मनुष्य राष्ट्र -का स्थविर नहीं हो सकता । इसके लिये -बड़े: त्याम 
भौर कप्ट-सहिप्णता की ठंपेक्षा रहती है । भारतीयों के पतन का 
मुख्य कारण यह है, कि राष्ट्र का समुचित 'धर्म जैर उंसः धर्म के 
पालने वाले स्थविरों का अधिकांश में अभाव है। के 

इतिहास, को देखने. से पता लगता है, कि .भूतकाल. में, इस 
देश के स्थविरों ने, अपने राष्ट्र और राष्ट्र-धर्म की रक्षा के लिये 
कैसे-कंसे कष्ट उठाये हैं इसके लिये महाराणा प्रतांप का ही उदा- 
हरण काफी है । उन्होंने अपने देश की लज्जा बचाने के लिए कैसे- 
कैपे घोर संकट सहे हैं ! अठारह वर्ष - तक, >अरावली पहाड़ : की 
घाटियों में ताना प्रकार के" कष्ट सहते और अज्ञ न मिलने के-समय 
घास-फूस के बीज खा-खा कर घूमते रहे।:वह:रानी,,जो -राज-महलों 
में सुख से रहती थी, उस समय अपने हाथ से पीसती और - रो॥2 


जा 


इ०० दस स्थविर-चेंस 


कोई. हानि नहीं है, वल्कि घामिक दृष्टि से भी लाभ है। 
किन्तु 'यहू सरल कार्य भी, लोगों को बड़ा कठिन लगता है बोर 
राष्ट्र-बर्म के 'इस महत्वपूर्ण कार्य की उपेक्षा करते हैं .यह उसके - 
क््ान का कारण है | अज्ञान, अविद्या का हीं दूसरा नाम है । जब 
तक भारत में राष्ट्रधर्म की शिक्षा का प्रंवन्‍्च नहीं है, तब तंक छोगों , 
के हृदय में राष्ट्रीयता' के भाव उत्पन्न होना कठिन हैं। अतः राष्ट्र- 
धर्म की शिक्षा दी जानी आवश्यक है। रे 
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ग्राम-स्थविर, नगर-स्थविर, राष्ट्र-स्थविर इन तीनों का वर्णन . 
हो चुका, भव चौथे स्थविरः प्रश्ञास्ता-स्थविर के' विषय में कुछ कहते 
हैं । ठाणाडुभ-सूत्र में इसकी टीका करते हुए टीकाकार कंहते हैं: - 

“प्रशासति शिक्षयन्ति ये ते प्रश्मास्तार: धर्मोपदेशकास्ते 
च ते स्थिरीकरणात्‌ स्थविराश्चेति प्रशास्तृस्थविरा: ।7: 

कर्थात्‌ू-शिक्षा देने वाले का नाम प्रश्षास्ता है और जो 
धर्मोपदेशक या शिक्षक अपनी शिक्षा के प्रभाव से- श्षिष्यों को धर्म 
में दृढ़ कर देते हैं, वे प्रशास्तृस्थविर कहे जाते हैं 4. 

साधारण शिक्षकों या अन्य क्षिक्षा देने वांलों को प्रशास्ता 
कह सकते हैं, किन्तु जो मनुष्य अपने प्रबन्ध से, या शिक्षा-शैल्री से, 
'अपने अनुयायियों को धर्म में दृढ़ करता अर्थात्‌ सन्‍्मार्य पर लाता 
है, वह प्रशास्तास्थविर है । राष्ट्र की शिक्षा कैसी होनी चाहिए, 
इस बात को गहरी हृष्ठि से विचारने तथा शिक्षा-विभाग की समु- 
चित-व्यवस्था करने वाला भनुप्य, प्रशास्तास्थविर कहा जाता है। _ 

आज, भारतवर्ण की शिक्षावैली तथा व्यवस्था बसी है, यह 
बात देखनी चाहिए । वंयोंकि राष्ट्र की उन्नति किया अवनति शिक्षा 
पर ही निर्मर है । जिस शिक्षा से राष्ट्र की उन्नति न हो, वह 


| 
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शिक्षा भी कोई शिक्षा है हक ह हु 


'आज यहां की शिक्षा-प्रणाली कुछ ऐसी दूषित है, कि भार- 


- जीयों में भारतीय-भाव भी नहीं रहते अपितु निकल जाते हैं.। जो 


विदेशी, जिस देश. को अपने पैरों तले दवाये रखना चाहते होंगे, वे 


. भला- उस देश, के लोगों. को अच्छी शिक्षा क्‍यों देने लगे ? उन्हें 


तो केवल अपने ,मतलब की ही गज होती है, अतः जैसी शिक्षा देने 
से उनका मतलब.:होता होगा, वैसी ही. शिक्षा देंगे ।. 
. पहलें, जब शिक्षा में राष्ट्रीय-भाव भरे रहते ये, तब राष्ट्र 


का सिर ऊँचां रहता था और. जनता सुंख-समृद्धि से पूर्ण रहती थी । 


'किम्तु पहलें के व्यापारियों के पास तो इंतना घन न था, 


जितना कि भाज है । थली प्रान्त में हजारों लंखपती रहते हैं और 


मजूर भी सोने के. जेवर पहनते हैं । पहले छोग अपने ही गाँव में 


रहते और हल हाँक कर या नमक-मिर्चे बेच कर गुजर करते थे, 
किन्तु अब कलकता और बम्बई जाकर बड़े-बड़े व्यापार करते हैं, 


' तो क्‍या यह अंग्रेजी शिक्षा .का प्रताप नहीं है? .. .. 


. मैं पूछता हैं, कि थली वालों ने या अन्य अ्रान्त वालों ने 

जो धन कमाया है, वह भारत का ही है, या कहीं बाहर से आया ९ 

भारत का ही /॥ | कह हा | 

. तो इसका बंया अर्थ हुआ ? यही न॑ कि जो खून सारे 

. शरीर में दौड़ता था, वह एकत्रित होकर एक स्थान पर जमे गया, 

या एक पैर तो खम्में के समार्ने मोटा हो गया और दूसरा बेंत की 

तरह पतला । यदि पकिसी मनुष्य के शरीर की यहें दशा हो, तो 
' क्या वह सुन्दर कहा जा संकता हैं? का भ । 

..... यदि शरीर में कहीं नया खून भावे, ( पैदा हो ) तब त्तो 

दूसरी बात है, किस्तु : जब॑ शरीर के एक अंग का खून खाली 
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होकर दूसरे अज्भ में चला जाय, तो यह शरीर की उच्चति 
नहीं, बल्कि अवनति है। इसका परिणाम यह तो सकता है 
कि शरीर पहले सशक्त था, घह अत्र निर्चेल हो जायगा। इसी प्रकार 
यदि, गरीबों की रोजी मांर कर घन बढ़ा, तो उस घन से वंया 
लाभ हो सकता है ? यदि घन मिलने के साथ-साथ कल्याण बुद्धि 
और मिंल जाती, तथा दूसरों के कल्याण में लग जाते, तब तो कह 
सकते -थे- कि हां, धन बढ़ा है | जहां रुपया-पैसा बढ़ जाता है औरं 
उसके साथ बुद्धि तथा शक्ति उन्नत के बदले अवनत हो जाती हैं, 
तो दुनिया में उस धन का होना और ने होना, दोनों बराबर कहे 
जाते हैं। आजकल घनवान छोगों की शारीरिक-शक्ति की ज्यादातर 
यह दक्षा सुनी जाती है, कि यदि एक जाट बिगड़ खड़ा, हो, तो 
घनवान दस आदमी भी उसका कुछ नहीं कर सकते । इस दशा से 
यह पता चलता है, कि लोगों ने वैसी रीति से धन नहीं पैदा किया 
है, जैसी रीति से वास्तव में पैदा किया जाता है | नीतिवान्‌ कहते 
हैं, कि घन की वास्तविक पैदायश जमीन से है । जमीन से धन पैदा 
होता है, भर्थ-शास्त्री उसे ही वास्तविक धन कहते हैं । इस बात की 
पुष्टि आनन्द-श्षावक के चरित्र से भी होती है । 

: आनन्द-श्रावक के पास, १२ करोड़ सोनेये तथा ४० हजार 
गौएं और ५०० हल ये । इन हलों से वह जो कुछ पंदा करता 
था, उसे ५०० गाड़ियों में भर-भर कर घर पर लाता था तथा ५०० 
गाड़ियों से देशावर को ले जाता था-। इस प्रकार वह घनी भी था 
झौर हजारों मनुष्यों को जीविका भी देता था । आज, कई एक 
धन्दे वाले, हजारों मनुष्यों की आय हरण करके आप अकेले ही 
घनी बनते रहते हैं । इससे उन लोगों में, छल-कृपट अधिक बढ़ 
जाता है, परन्तु वास्तविक घनोपार्जन नहीं कहा जा सकता । यदि 
कोई मनुष्य, हजारों के घर के दीपक बुझा कर, अपने घर में मश्िि- 
याल जलां ले, तो यह उचित नहीं समझा जाता । इसी प्रकार लाखों 
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ः भनुष्यों की भाय॑ नाठः करके, केवल अपनी आमदनी बढ़ा लेने को 
फोई नीति-युक्त कार्य नहीं कह - सकता-। “यदि: कोई- नीति- पूर्वक 
गहरी (दृष्टि से विचार. वरे, ,त्तोः उसे आज/ ही :मालूम-- हो जाय; कि 
न्‍्याय-युक्त धन किसे कहते हैं..! और जिसे मैं. धन समभ, रहा ::हूँ, 
बस धन, धन नहीं, बल्कि गरीबों का स्वत्व-हरणः है । 


* मतलब यह हैं कि ओज की धन-संग्रोहक' नीतिं, प्रायः वैसी 
नहीं है, जैसी पूर्वकार्ू में आनन्दादि गृहंस्थों की थी ।' क्योंकि वह 
नीति गरीबों की पोषक थी और भाज. की नीति शोष॑क है। 
अस्तु | बह 
राष्ट्र - के. लिये- वही -शिक्षा-प्रणाली कल्याण करने वाली कही 


जा. सकती है, -जिस रराप्ट्र के प्रशास्ता-स्थविर ने, राष्ट्रीय दृष्टिकोण 
से पसन्द किया -हो । - 


प्राशास्ता-स्थविर इस बात पर विचार करता है, कि बालकों 
को कसी शिक्षों दी जानी चाहिए, युवकों को कैसी शिक्षा द्वी जानी 
चाहिए और वृद्धों को कसी शिक्षा दी जानी चाहिए । प्रशास्ता-- 
स्थविर, सर्दव राष्ट्र के कल्याण की दृष्टि से ही इस बात का विचार 
फरता है, अंत उंसकी प्रचलित की हुई शिक्षा-प्रणालीं से राष्ट्र के 
अकल्याण की संम्भावनां नहीं रहती । किन्तु आज, शिक्षा-विभाग 
राष्ट्र के प्रशास्तो-स्थविर के हाथ में नहीं' है, अतः बालूंकों की 
शिंक्षा, वृद्धों को और वुंड्धों की शिक्षा, बालकों को दी जाती है । 
इस शिक्षा को परिणाम 'उल्टां होता है | यदि शिक्षा विभाग राष्ट्र 
"के ,प्रशांस्ता-स्थविर के प्रबन्ध में होता, तो राष्ट्र के जीवल-घन बुतक 
' आज प्रॉयः ऐसे निरबंछ, साहंस-शून्य, ग्रुलामी की भावना वाले भौर 
अकमंण्य होकर, नौकरियों के लिये क्‍यों मारे-मारे फिरते * और 
नौकरी न मिलने पर, या किसी परीक्षा में फेल हो जाने पर, तरक्षण 
कायरों की भोंति आत्महत्या करने वाले भी क्यों निकलते २ इसका 
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इस समय देश में, हजारों युवक बीं० ए०, एम० ए० पास 
करके दूसरे को बोऋ-रूप हो पड़े हैं । वे, अपना कार्य स्वयं! कर 
लेने में भी समर्थ नहीं सुने जाते । बल्कि सुना तो यह जाता है कि 
अधिकांश युवक अपने ठाठ-बांट के बोके को निभाने के लिए, ऐमे 
बनुचित कार्य भी कर डालते हैं, जिससे राष्ट्र को घोर. हानि पहुं- 
चती है । यदि पूर्व काल के ढज्भ का राष्ट्रीय-शिक्षण आज होता तो 


७२ कलाओं से निष्णात युवक हजारों मंनुप्यों को लाभ पहुंवाता, 
एवम्‌ देश का संरक्षक होता । अस्तु । 


प्रशास्तास्थविर के अभाव में, आज भारतीय-स्थियाँ की शिक्षा 
की भी बड़ी दुर्दशा सुनी जाती है। स्त्री-शिक्षा स्वच्छन्देता की होनी 
चाहिए, या विनीतता की, इस बात का विचार प्रशास्तो-स्थविर के 
बिना कौन करे ? भारत में, पहले भी स्त्रियां शिक्षिता थीं और , 
वे भी ऐसी-बंसी शिक्षित नहीं, बल्कि बड़ें-ब्र्े पण्डितों के शास्त्रार्थ 
की निर्णायिका बनाई जाती थीं । मण्डन-मिश्र और शद्भू राचार्य के 
शास्त्रार्थ में सुनते हैं, कि मण्डन-मिश्र की स्त्री भारती ही निर्णा- 
यिका बनाई गई थी और कई दिन का झास्त्रार्थ सुनकर उसने निर्णय 
किया था, कि शबद्भूराचार्य -जीते और मेरे पतिदेव हारे । इतना सब 
कुछ होते हुए भी, स्त्रियाँ (वितीता' कही जाती थीं। और आज £ 
आज यह दशा सुनने हैं, कि थोड़ा पढ़ लिख कर स्त्रियाँ प्रायः अपने 
पति को ही. डाटा करती हैं । स्वतन्त्रता और विलासिता के लिये 
उनकी विचारधारा इतनी प्रवल हो उठती हैं, कि वे एकदम युरों- . 
पियन स्त्रियों का मुकाबिला कर लेना चाहती हैं | कुछ दिन पहले 
सुनते हैँ कि वम्बई में एक अधिक शिक्षित बहिन ने स्त्रियों की सभा 
में भाषण करते हुये कहा था, कि स्त्रियों को भी यह अधिकार मिल ने 
चाहिएँ, कि वे एक से अधिक पति एक साथ करें । यह है, दूषित 
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वर्तमान में यह विभाग प्रायः विदेशी सरकार के नियन्त्रण में 
है तब स्वतन्त्र शिक्षा कहां से दी जाय ? और जब तक छिक्षा- 
विभाग देश के विचारशील मनुष्य के हाथ में न आ जाय-गुलामी 
छूटे ही कैसे ? अतः प्रशास्ता-स्थविरों की आवश्यकता है । 

४ ; कुल-स्थविर 

भारतवर्ष एक बहुत बड़ा देश है । यहाँ सर्देव विभाजित 
शासन-प्रणाली ही सफल होती आई है। एक ही शासक सारे कार्यों 
को ठीक रीति से करवा सकने में, यहाँ कभी सफलता प्राप्त नहीं 
कर सका है । इसी बात को दृष्टि में रखकर ज्ञास्त्र में, कुल-धर्म 
और उस घम्मं को व्यवस्थित रखने के लिए कुल-स्थविर की व्यवस्था 
बतलाई गई है । ह 

कुल-स्थविर दो प्रकार के होते हैं। एक लौकिक कुल-स्थविर 
दूसरा छोकोरत्त-कुल-स्थविर । 

लौकिक-कुल-स्थविर, लौकिक-कुल-धर्म के समुचित पालन 
की व्यवस्था करता है | किस कार्य के करने से कुल की उन्नति 
होगी और किसके करने से कुल का पतन होगा, इस बात का 
विचार करने वाला मनुष्य कुल-स्थविर कहा जाता है । जो कुल- 
स्थविर है, वह आवश्यकता पड़ने पर अपने प्राण दे देता है किन्तु 
कुल को दाग नहीं लगने देता है । 


जैसे दीपक स्वयं जलता है किन्तु ' दूसरों को नहीं जलाता 
और अपने प्रकाश से सबको प्रकाशित करता है इसी तरह जो कुटुम्ब 
के दुःखों को मिटावे, उनके संकटों को सहन करे परत्तु उन्हें किसी 
तरह का दुःख न होने दे एवं अपने आदर्श आचार-विचारों से सारे 
कुटुम्ब को उजाले वही कुल-स्थविर हो सकता है । ऐसा मनुष्य कुल- 
दीपक भी कहा जाता है । कुल-दीपक बनना सरल कार्य नहीं है । 
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कुल-दीपक बनने के लिए अपने शरीर को तपाना पड़ता है । जो 
ऐसा नहीं करते हुए केवल अपनी बड़ाई दिखाने को कुल-स्थविर 
होता है वह कुल ( कुटुम्ब ) का कल्याण नहीं कर सकता । कुल-- 
स्थविर को कुटुम्ब में परस्पर प्रेम की वृद्धि हो, ऐसी कुटुम्ब-भावना 
का बीजारोपण करना चाहिये और कुद्ठम्ब के प्रत्येक मनुष्यों की 
साल-सम्भाल लेकर उनमें प्रेमभाव, एकय-भाव की वृद्धि करना 
चाहिये । 
वर्तमान में कुल-स्थविर यानि कुटुम्ब के व्यवस्थापक की 
कुटुम्ब के लोगों के प्रत्ति सममावत्रा न रहकर एक के प्रति प्रेम-प्रददन 
भौर दूसरे के प्रति उपेक्षा ही नहीं बल्कि असद्व्यवहार भी होता 
दिखाई देता है । इससे भेद बुद्धि बढ़कर मनोमालिन्य उत्पन्न होता 
हैं जो भविष्य में कुठुम्ब को छिन्न-भिन्न कर डालता है अतः कुल- 
स्थविरों को सब पर समान-भाव रखकर एकय-भावना का विकास 
करना चाहिये । 
लौकिक-कुल-स्थविर के विषय में कह चुके, अब लोकोत्तर 
कुल-स्थविर के विषय में कुछ कहते हैं । 
साधु लोकोत्तर कुल में हैं । साधुओं का भी कुल माना गया 
है । एक ग्रुर के जितने शिष्य हैं, वे सब उस ग्रुरु के कुल के समझे 
जाते हैं। इन शिप्यों की व्यवस्था रखने तथा उन्हें नियम-पालन में 
दृढ़ बनाने की जिम्मेदारी इस कुल के स्थविर अर्थात्‌ ग्रुरु पर हैं। 
यदि स्थविर व्यवस्था करके इन्हें सन्‍मार्गं पर न चलावें, तो यह 
व्यवस्थित कंसे रह सकते हैं ? प्रत्येक शिष्य .को उसकी उचित 
भावश्यकताओं की पूर्ति के योग्य साधन देना ग्रुर का कर्तंव्य है ॥ 
शिष्यों को पढ़ा-लिखाकर विद्वान बनाता भी गुरु का ही कतेंव्य 
: माना गया है । | आर 
जो कुल-स्थविर है, उसका निष्पक्षपात्‌ होकर व्यवस्था करना 
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अत्यन्त आवश्यक है । यदि कोई गुरु अपने १०-२० योग्य शिष्यों 
के होते हुये भी पक्षपात करके १-२ को ही पढ़ाये और शेप को 
भूर्ख रहने दे तो वह ग्रुर कुल-स्थविर नहीं, बल्कि कुल-धर्म का नाश 
करने वाला है । बच्चे को, बच्चे को-सी और वृद्ध को वृद्ध की-सी 
शिक्षा दे और उनकी समुचित साल-सम्हाल रखे, इन्हें अपने चारित्र 
पर दृढ़ रखने का उद्योग करे, उस स्थविर का कुल पवित्र रहता है। 


सारांश यह है कि जिस प्रकार लौकिक कुल-स्थविर अपने 
कुल-धर्म के पालुत की व्यवस्था करता है, उसी प्रकार जो ग्रुरु अपने 
कुल के सब साधुओं को, कुल-धर्म के पालन में दृढ़ बनाता है, वह 
लोकोत्तर-कुल-स्थविर है । 

लोकोत्तर-कुल-स्थविर के बनाये हुये नियमों को भंग करने 
बालों के लिये दण्ड-विधान भी बतलाया गया है । उस प्रायदिचत में 
दसवां प्रायश्चित अन्तिम सजा है । यह दसवां प्रायश्चित उसे दिया 
जाता है, जो साधु कुल में रहकर कुल भेदे, संघ में रहकर संघ 
भेदे या गण में रहकर गण का विच्छेद करे । 

साथु यदि महाब्नतों का मूल से भंग करे तो उसकी अधिक 
से अधिक सजा नई दीक्षा है; परन्तु गण के विगाड़ने पर, दसवां 
प्रायश्चित हैं । यह क्‍यों ? यह इसलिये कि यदि कोई साधु ब्यक्ति- 
गत अपराध करेगा, तो वह अकेला ही विगड़ेगा, परन्तु कुल संघादि 
के बिगाड़ने से न मालूम कितनी हानि हो सकती है । 

जो मनुष्य कुल को छिन्न-भिन्न करता है, वह दुष्कर्म बांधता 
है, यह बात याद रखनी चाहिये । 

वर्तमान समय में छोकोत्तर कुल-धर्म के मियम का भंग करने 
वालों के लिए संघ की शोर से समुचित व्यवस्था न होने के कारण 
सम्प्रदाय एवं संघ की दयनीय दशा हो रही है - इस खराबी को 
सोकने का समुचित प्रवन्ध होने से दही संघका कल्याण हो सकता है । 
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६ + गण-स्थावर 


. बहुत से कुल एकत्रित होकर एक गण की स्थापना करते हैं । 
इस “गण' की व्यवस्था-करने के लिए एक स्थविर नियत किया जाता' 
है, जिसे गण-स्थविर कहते हैं । 

बहुत कुल की शक्ति यदि एकत्रित॑ न. की , जाय तो वह 
बिखरी हुई रहेगी और किसी बड़े काम को करने में समर्थ न हो 
सक्रेगी । जब .सब शक्तियां एकत्रित करके “एक 'गणा बना दिया! 
जाता है, तब वे ही बिखरी हुई शक्तियां एकत्रित होकर बड़ा काम 
करने में समर्थ हो जाती हैं । इस एकत्रित की हुई शक्ति का संचा- 
लन करने के लिये, एक अंगुआ की आवश्यकता रहती है और वह 
गण-स्थविर के होने पर. पूर्ण हो जाती है । 

' गण-स्थविर, गण-धर्म की रंक्षा करता है । देश-काल और 
शास्त्र के अनुसार, गण के नियमों में परिवर्तत करने वाला स्थविर 
ही सच्चा गण-स्थंविर कहा जाता है। जो स्थविर परिंवतंन से डरता 
है, वह अपना कृतेव्य समुचित-रूपेण पालन नहीं कर सकता । क्योंकि 
यदि वह देशकाल और श्ञास्त्र के अनुसार परिवर्तव न करेगा तो 
गण-घर्म नपष्ठ हो जायगा | 


यहं ,संस्रार भी परिवर्ततशील है । जब संसार में भी परिव- 
तेंन होता रहता है तो गण-धर्मं के नियमों में भी यदि देश-काल 
और श्ञास्त्र के अनुसार परिवर्तत न किया जाय त्तो वह नष्ट हो जाता 
है । कौनसा काम किस काल में करने योग्य है, इस बात क्वा विचार 
गण-स्थविर ही कर सकता है । 

ग्ोग गर्मी में महीन कपड़े पहनते हैं, परन्तु जाड़े में. मोटे 


पहनते हैं । गर्मी. में. दूसरा भोजन करते हैं और जाड़ें में दूसरा । 
गर्मी में दूसरे कमरे में सोते हैं और जाड़ें में दूसरे में ७ मतलब 


अशण 2 


हा पा 
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यह कि यदि वे ऐसा परिवर्तन न करें तो खराबी पैदा हो जाता है 
और बीमार हो जाते हैं । इसी प्रकार गण-स्थविर, गण-धर्म में भी 
परिवर्तन की आवश्यकता समभता है । मैंने एक पुस्तक में पढ़ा है कि 
जिस चीज में परिवर्तेन नहीं होता, बह ठहरती नहीं, बल्कि नष्ट हो 
जाती है । भाड़ों को देखिये । वे भी पुराने पत्ते फैकंकर, नये पत्ते 
घारण करते हैं । अर्थात्‌ परिवर्तन करते हैं । वृक्षों की जिन डालियों 
में पत्तों का परिवर्तन नहीं होता, वे डालियां मुर्रा समझी जाती हैं । 
जैन-शास्त्रों में भी उत्पाद, वय और श्रुव्व बताया है । मतलब यह 
कि शास्त्र सम्मत समयानुस्तार परिवर्वत होता ही कल्पाण-कारक 
माना जाता है । 

पहले ओसवालों में पच लोग ग़ण-स्थविर होते थे । ओसवालों 
को किस प्रकार रहना, किस प्रकार व्यवहार करना और गण-धर्मे 
की रक्षा के लिए क्या-वया उपाय करने चाहिये इसका निश्चय वे 
ही लोग करते थे । इस प्रथा को जितना विग्राड़ा है, बिगाड़ते 
बालों को उतना ही दुष्परिणाम भुगतना पड़ा है । ग्रण-स्थविर के 
होने पर किसी की क्‍या ताक़त थी कि ग्रण के सिद्धान्तों के विरुद्ध, 
मांस या शराब का उपयोग बारे, अथवा कहीं बाल-विवाह या वृद्ध- 
विवाह हो जाय । जो पुरुष मर्यादा को भंग करता था, उसे ये 
गण-स्थविर दण्ड देने में समर्थ होते थे । गण की लज्जा रहें और 
गण की श्रेष्ठ प्रधायें व मिट जायं, इसलिए गण-स्थविर पूरा प्रयत्न 
करते थे | प्रत्येक मनुप्य इस महत्वपूर्ण पद का भार सहन करने 
के योग्य नहीं होता, बल्कि विरला ही मनुष्य ऐसा पैदा होता है, 
जौ गण-धर्म की व्यवस्था करने में समर्थ है और जिसके प्रभाव से 
कुल का प्रत्येक मनुष्य अपने-अपने कृतंब्य को समझता और बाच, 
रण करता है । 

गण-स्थविर के अभाव एवं गण-घर्म का पालन न होने के 
कारण ही आज विधवा-विवाह का प्रश्न उठाया जाता है । विधवा- 
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घिवाह के प्रश्न की उत्पति के कारण बाल और वृद्ध विवाह तो हैं. 
ही, किस्तु इनके साथ-साथ आंज विवाहों में होने वाले अन्धाधुन्ध 
ख्च और धम-धड़ाके को भी इसका बहुत अधिक श्रेय हैं। भाज 
कल विवाह ऐसे मंहगे हो रहे हैं कि गरीब का तो चिवाह भी होना 
मुदिकल हो रहा है १ 


पहले ओसवालों में विवाह कितने रुपयों में हो जाया करते 
थे । के 0 


सौ दो सौ रुपयों में ।' 

आजकरू दो हजार रुपयों में भी विवाह हो सकता है? 

“इतने रुपयों में तो जाटों के विवाह होते हैं ।. . 

जब जाटों के विवाहों में दो दो हजार रुपये खर्च हो जाते. ' 
हैं तो ओसवाल तो उनसे अधिक धनी हैं, भ््त: उनके तियाहों में 
जब तक दो हजार पर एक घून्य और न बढ़ाई जाय तब तक काम 
कैसे चले ? जब विवाह इतने महगे हैं तो कृआभारे और शिक्षित 
लड़के क्या करें ! वे भ्रष्ट हुये बिना रहेंगे? 

नहीं | 

जब वे युवक देखते हैं कि निर्धेनता के कारण हम विवाह 
का खर्च नहीं सह सकते, अतः हमें कुआरी लड़की सिलनी असम्भव 
है, तब्न वे चिल्लाते हैं कि ये विधवायें अकारण प्यों-बैठी है,इनका. 
विवाह कर डालो ) यदि विवाह मंहंगे न होते और बाल-चृद्धइ-विवाह 
की कुप्रथा न होती एवं प्रत्येक विवाहेच्छुक. युवक का विवाह: होना 
सम्मव होता त्तो यह प्रदन ही नहीं उठ सकता था । - 


घूम-धाम और घन के दुरुपयोग की वृद्धि यहीा तके बढ़ी हुई 
है कि विवाहों में जब तक रण्डी न नाचे तथ तक बह विवाह 
अच्छा ही नहीं समझा जाता । लोग कहते हैं कि रण्डी विवाह में 
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न नचावें तो फिर क्या मरने पर नचावेंगे ? हजारों रुपये अपने 
पास से खर्च करके जो लोग वेश्या-नृत्य करवाते और युवकों के हृदय 
में विलासिता का अंकुर पैदा करते हैं, वे भी इस बढ़ते हुये पाप 
के लिये जिम्मेदार हैं । 


यदि गण-धर्म का महृत्व लोगों को मालूम होता: भौर वे एक 
गण-स्थविर के प्रबन्ध में काम करते तो यह स्थिति वयों उत्पन्न 
होती । 


आज जितने दुःख हैं और जितनी विलासिता. बढ़ रही है, 
इसका एकमाच कारण अव्यवस्था है । दुःख तो होते हैं भव्यवस्था 
से और कहते यह हैं कि काल ही ऐसा है या राजा ही खराब है। 
यहीं तक नहीं लोग यह भी कहने लग जाते हैं कि जो कुछ करता 
है, वह भगवान ही करता है । मतलब यह है कि अपनी ही अव्य- 
वस्था से होने वाले दुःख को लोग भिन्न-भिन्न कारणों से उत्पन्न 
दुःख मानते हैं । किन्तु यदि शास्त्र में बतलाये हुये ढंग से समुचित 
व्यवस्था प्रचलित होती तो प्रत्येक मनुष्य सुखभय जीवन भी व्यतीत 
कर सकता और पाप की वृद्धि से भी बच सकता | 


व्यवस्था उसे नहीं कहते हैं कि जिसे सर्वताधारण सुभीते से 
न पाल सके । जैसे कोई कहे कि अन्न ने खाकर केवर तपस्या ही 
करनी चाहिये श्लोर अन्य एंक मनुप्य कहें कि जो कुछ मिले बह सब्र 
खा लेना चाहिये, भक्ष्याभक्ष्य अथवा भूख है या नहीं, इसके देखने 
की जरूरत नहीं है तो ये दोनों ही बातें अव्यवहारिक हैं । इन दोनों 
में से किसी एक को पकड़कर, यदि कोई मनुष्य सफलता प्राप्त करना 
चाहे तो प्राप्त नहीं कर सकता । क्‍योंकि वेवल तपत्या करते रहने 
से कोई मनुष्य जीवित नहीं रह सकता और जो कुछ भी अगड़म- 
बगड़म मिले, उसे भूख है या नहीं, इसका ध्यान रखे बिना हो ढूंसे 
जाने वाला मनुष्य भी सुखी नहीं हो सकता । 


' अमेनच्याख्यर पृ१३ 


अब एक तोसरा मनुष्य कहे कि अमुक-अमुक चीजें स्वास्थ्य . 
को हानि पहुंचाने वाली हैं, अतः उन्हें छोड़कर अमुक-अमुक लाभदायक 
पदार्थ खाओं और बीच-बीच में आत्मा को ऊंचा करने तथा स्वास्थ्य 
रक्षा की दृष्टि से तप का भी आश्रय लो, तो यह व्यवस्था है । 
जो कार्य उचित है उन्हें करता और अनुचित कार्यों का त्याग करना 
इसी का नाम व्यवस्था है । । 


यही बात विवाहों के विषय में भी कही जाती है ! जिस 
विवाह से गण-रूपी शरीर को लाभ पहुंचे, उसे छोड़कर स्वच्छन्दता , 
पूर्वेक्ष गण-घर्म विरुद्ध विवाह करना वैसा विवाह गण-धर्म में नहीं 
मिना जाता जिससे गण-घर्म की क्षत्ति होती हो । 


ग़ण-धर्म को दृष्टि में रखकर प्रत्येक स्थविर ऐसी. च्यवस्था 
करता है कि गण में कोई ऐसा: कार्य न होने पावे, ज़िच्यसे कुल की 
व्यवस्था में बाधा पहुंचे । बह ऐसा. इन्तजाम करता है कि .जाति 
का प्रत्येक विवाहेच्छुक युवक नीतिपूर्वक विवाहित-जीवन प्यतीत्त करे | 
क्योंकि ऐसा न होने की दशा में, गण-धर्म का पालन होना, एक 
प्रकार से असम्भव हों जाता है। गणु-धर्म के अभाव तथा गण- 
स्थविर के न होने के कारण हो आज युवकों के समूह के. समूह 
अधिवाहित रहकर दुराचरण करते फिरते हैं भौर विधवा विवाह का 
प्रचन खड़ा करते हैं । यदि गण-धर्म की व्यवस्था हो तो ऐसा होने की 
जरूरत ही न पड़े । 


. "आज ६०-६० वर्षके बुडढ भी, गण-घर्म के अभाव एवं किसी 
गण-स्थविर का भय न होने के कारण धूम-घड़ाके से क्षपना .विवाह 
, सम्पन्न करवाते हैं । दूसरी तरफ छोटे-छोटे अबोध बच्चे विधाह के 
बन्धन में आचद्ध कर दिये जति हैं.। .ये दो बड़े-बड़े कारण विधवाओं 
की वृद्धि के हैं । इन विधवाओं में भी कई एक .बहुत छोटी उम्र 
की. (जिन्हें यह भी ज्ञान नहीं है. कि हम॑ कौन हैं और विववा किसे 
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कहते हैं) सुनी गई हैं । इस छोटी भायु में उन्हें विववा बनाने का 
कारण, गण-स्थविर की संरक्षा का अभाव है । " 

यद्वि ग्रण-स्थविर होते तो वे इन सब कुचालों को रोककर ऐसी 
पद्धति का निर्माण करते कि जिससे गण की उन्नति होती और उसके . 
युवक सदाचारी निकलते । 


भाज वरात जोड़ देने और खिचड़ी खाने के लिये तो स्थविर 
बनकर लोग तंयार हो जाते हैं किन्तु विवाह न्याययुक्त है या नहीं, यह 
देखने वाले बहुत कम हैं । प्रीतिभोज पहले भी होता था किन्तु वह . 
प्रीति वृद्धि के लिये । जबरदस्ती भड़ड्भा लगाकर उन दिनों छोग . 
भोजन नहीं किया करते थे । आज जो जाति-भोण कहा जाता है, 
वहू कई जगह तो मानो उससे जाति का दण्ड वसून किया जाता है और 
खा-पीकर लोग अपने-अपने रास्ते चले जाते हैं । पीछे से उसकी 
क्या दुर्दशा होगी, इसका ध्यान भी नहीं रखते । 


ये सारी व्यवस्थायें गण-स्थविर के अभाव से नष्ट हुई देखी 
जाती हैं । यदि स्थविर होते तो ऐसी स्थिति उत्पन्न ने होने पाती 
भोर वे ऐसी व्यवस्था करते कि गण नीचा गिरने की अपेक्षा उन्नति 
की ओर अग्रसर होता | वर्तमान में कई जगह तो पंच-शिष्टम उठ 
गया है और कई जगह कायम है पर पंच लोगों का प्रभाव अपना 
कतंव्य अदा न करने से जाति पर नहीं रहा । उनका होना भी 
बेकार है । ़ 

गण-स्थविर, गण की ब्यवस्था ही करे यह बात नहीं है । 
बल्कि व्यवस्था को भंग करने वाले मनुष्य को, दण्ड देने का अधि- 
कार भी गण-स्थविर को होता था ) क्योंकि इसके बिना गण का 
काम अच्छी तरह चलना कठिन था । इतिहास से प्रकट है कि गण 
की व्यवस्था को प्राण-दण्ड भी दिया गया है। 


आज ओऔसवालों में यदि कोई मनुष्य अनुचित काम करे तो 
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से दण्ड कौन देता है ? 

'कोई नहीं ।' 

अर्थात्‌--क्रोई कुछ भी करे परन्तु कोई दण्ड नहीं देता । 
इूवी का परिणाम यह है किआज समाज के टुकड़े-टुकड़े हो रहे हैं और 
ऐसी दुव्य॑वस्था फैल रही है कि ६०-६० वर्ष के बूढ़े भी विवाह कर 
लेते हैं तथा अनेक दुराचार फल रहे हैं ॥ जब तक जाति में सच्चा 
स्थविर नहीं होता या वे अपना कार्य नहीं करते तब तक गण-घधर्म 
की व्यवस्था नहीं हो सकती यह बात निविवाद है । 


परिवर्तन करने वाले का, बुद्धिमान होना आवश्यक है । कहीं 
उल्टा परिवर्तेन कर दिया तो व्यवस्था होना तो दूर रहा उल्टी अव्य- 
वस्था उत्पन्न हो जायगी । इसलिये जो बुद्धिमान स्थविर हैं, वे बड़ी 
बुद्धिमानी से देश-काल और शास्त्र को देख, निष्पक्ष-दृष्टि रखकर 
परिवर्तन करते हैं, जिससे वह परिवर्तेन निद्िचत ही सुख-दाता 
होता है । 

गण-घर्म के नियमों में आवश्यकतानुसार परिवर्तेन करने के 
अतिरिक्त गण-स्थविर का यह भी कर्तव्य होता है कि वह गण के. 
हानि-लाभ को सदेव अपनी दृष्टि में रखे । जो स्थविर गण-घर्मे 
का समुचित पालन फरवावे तथा उस संगठित शक्ति को आवश्यकता- 
तुस्तार अंग्रुली-निर्देश-मात्र से कठिन-से-कठिन कार्य में लगा सके वही 
सच्चा गण-स्थविर कहा जाता है । इस विपय में महाराज चेठक 
की गण-व्यवस्था शास्त्रों में और इतिहास में वर्णन की गई है ॥ 
इनकी अध्यक्षता में गण-व्यवस्था सुचार रुप में होती थी । 

गणधघर्म भी लौकिक और लोकोत्तर दोनों प्रकार का है । 
लौकिक-गण-धर्म आज लौकिक जाति-व्यवस्था है और लोकोत्तर गण- 
धर्म सम्प्रदाय है । सम्प्रदाय की व्यवस्था करने वाले गण-स्थविर हैं, 
जिनको गण की उपाधि शास्त्रकार ने दी है | रे 
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कई कुल के संगठित होने पर गण और कई गणों के संग्र- 
ठित हो जाने पर संघ बनता है । | 


संघ दो प्रकार के होते हैं; एक लौकिक संघ दूसरा लोको- 
त्तर संघ। इन दोनों की व्यवस्था करने के लिये स्थविर भी दो . 
ही प्रकार के होते हैं। एक लौकिक-प्ंघ-स्थविर, दूसरा लोकोत्तर 
संघ-स्थविर । 

लीकिक-संघ-स्थविर, लौकिक-संघ की व्यवस्था करता है । 
देशकाल के अनुसार संघ के नियमों में परिवर्तत या नये 
नियमों की रचता करके, सघ को कल्याण की ओर ले जाना संघ 
स्थविर का प्रथम कर्तव्य माना जाता है । बड़ा प्रभावशाली और 
दूर-दृष्टा मनुष्य ही संघ-स्थविर हो सकता है । क्‍योंकि यदि स्थविर 
बुद्धिमान ने हुआ तो वह संघ को ऐसी दिशा में भी ले जा सकता 
है, जिससे संघ की बड़ी क्षति होने की सम्भावना रहती है । अतः 
इतनी बड़ी संगठित शझक्ति की रक्षा के लिये बड़े बुद्धिमान मनुष्य 
की आवद्यकता रहती है । 

संघ-स्थविर का पद उतने ही महत्व की है जितना कि एक 
सेन्ापति का । यदि सेनापति बुद्धिमान न हुआ तो सारी सेना को 
नष्ट कर देगा । इसी प्रकार यदि संघ-स्थविर बुद्धिमान न हुआ तो 
सारे संघ को क्षति पहुंचावेगा । अतः संब-स्थविर का कार्य वही 
मनुष्य कर सकता है, जो बुद्धिमान दूर-दृष्टा नित्वार्थी और अभाव- 
शाली हो । 

अब लोकोत्त स्न्मंतर-स्थविर के विपय में कुछ कहते हैं । 

लोकोत्तर-संघ-स्थविर, लोकीत्तर-संघ की व्यवस्था करता है । 
लोकोत्तर-संघ में साधु-साव्वी और श्राविका-श्राविका हूँ । इनकी 


) 
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धामिक- व्यवस्था करने वाले आचार्यादि अग्रणी मुनिराजों को लोको- 
त्तर-पंघ-स्थविर कहते हैं । 


' लोकोत्तर-संघ-स्थविर इस बात की व्यवस्था करता है कि 
संघ में क्रिसी प्रकार का विग्रह न फैल जाय । यदि दैवयोग से 
किसी प्रकार का मनोमालिन्य साधुओं में या संघ में परस्पर 
दिखाई दे तो संघ-स्थविर उसे शीघ्र ही दूर करने की चेष्ठा करता 
हैं। 

जिस प्रकार लौकिक-संघ-स्थविर को संघ में विग्रह डालने 
या उत्पात करने वाले को दण्ड देने का अधिकार है, उसी प्रकार 
लोकोत्तर-संघ-स्थविर भी संघ के किसी साधु के नियम भंग करने पर 
उसे दण्ड दे सकता है । 


सारांश यह कि जो लोकोत्तर-संघ की समुचित व्यवस्था करे, 
संघ के प्रत्येक साधु के चारित्रादि सदुगुणों पर कड़ी दृष्टि 'रखे और 
उन्हें अपनी भाज्ञा में चलावे तथा आज्ञा भंग करने पर समुचित दंड 
दे वही लोकोत्तर-संघ-स्थविर है । पी ; 

लोकोत्त र-सं घ-व्यवस्था सुचाढ रूप से तभी रह सकती है जब 
संघ आचाये महाराज की आाज्ञा को समुचित रूपेण पालन करे ॥ 
जब तक यह व्यवस्था नहीं सुधरे और भ्त्येक अपनी इच्छानुसार 
बतें । ऐसी स्थिति में आचाये (संघ-स्थविर) क्या करे ? वे संघ 
के नियमों का भंग करने वालों को दण्ड देवे लेकिन संघ के कुछ 
लोग उनका पक्ष लेकर आचार्य की आज्ञा की उपेक्षा करे तब संघ- 
घ॒र्मे खतरे में आ पड़ता है। अतः संघ-स्थविर को बहुत॑ बुद्धि मता 
से. कार्ये करना पड़ता है । इसी तरह संघ को भी आचोर्य की आज्ञा: 
शिरोबाय करनी चाहिये । 3 
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८; जाति-स्थविर | 

जिस मनुष्य की अवस्था ६० वर्ष की हो गई हो, उसे 
अवस्था का स्थविर अथवा जाति-स्थविर कहते हैं । 

जिन वृद्ध मनुष्यों का अनुभव बढ़ा हुआ हो, और जिनकी 
बुद्धि परिपक्व हो गई हो, उनकी उचित शिक्षा मानने में ही जाति 
का कल्याण है | क्योंकि, ऐसे वृद्धों के हृदय में उत्तेजना नहीं रहा 
करती, इससे वे प्रत्येक बात को खूब सोच-समझक कर ही कहते हैं । 

प्रत्येक जाति में, ऐसे वृद्ध-स्थविरों की बड़ी ग्रावश्यकता मानी 
जाती है । क्‍योंकि, युवक स्वभाव से ही प्रायः जोशीले होते हैं भतः 
यदि उन पर किसी का अँकुश न हो तो बड़े-बड़े अनर्थ हो जाने 
की भाशंका रहती है । ु 

कहावत मशहूर हैं कि चादान दोस्त से दाना दुश्मन अच्छा । 
इसका मतलब यह है, कि दाना मनुष्य, चाहे दुश्मन ही हो, किन्तु 
बह शीघ्र ही किसी का अकल्याण करने को तैयार नहीं होता और 
तादान चाहे दोस्त ही हो, किन्तु आवश्यकता १पड़ने पर वही दोस्त 
नाराज होकर पूरे दुश्मन का काम कर बैठता है। इसीलिए शास्त्र 
कारों ने, ६० वर्ष के बुद्धिमान और अनुभवी बूढ़े को जाति-स्थविर 
कहा है। आज जाति-स्थविरों (वृद्धों) का समुचित सनन्‍्मान ने होने से, 
जातियों में कीसी दुर्व्यवस्था फैल रही है, यह वात प्रत्येक मनुष्य 
जानता है । यदि शास्त्र में वणित ढंग से व्यवस्था हो, तो आज 
भी जाति का पतन रुक सकता है। 

भाज, जवान तो- जवान ही हैं; किन्तु अधिकांश बूढ़ों की 
यह दशा है, कि वे युवकों की अपेक्षा अधिक अविचारी भौर उच्छू- 
खल देखे जाते हैँ ) रूढ़ियों के गुलाम, आज जितने ६०-६० वर्ष 
के स्थविर बनने योग्य बूड़े मिलेंगे, उतने युवक्र नहीं मिलेंगे । गुलाम 
हैं, या सब युवक उन्नत विचार रखने वाले हैं । किन्तु वृद्धों को 
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विशेष रूढ़ि-प्रियता, जाति के कल्याण की बाधक है । 

आज युवक-समाज, आदर्श -हीन होकर, इधर-उधर छोकरें 
खाता-फिरता है + क्योंकि, जाति में प्रभावज्ञाली स्थविरों की. बड़ी 
कमी है । जो बूढ़े हैं, वे आज की परिस्थिति को देखते हुए किसी 
योग्य नहीं प्रबीत होते । यह भारी दुव्येवसथा है 4 जब तक यह 
डुव्य॑स्था दूर न हो और स्थविर लोग आदर्श बन कर युवकों को. 
न दिखा दें, तब तक जाति के कल्याण की आश्या दुराश्च-्मात्र है। 


जिस तरह लौकिक जाति स्थविर, ६० वर्ष का वृद्ध ही माना 
जाता है, उसी प्रकार लोकोत्तर-जाति में भी जो साधु ६० वर्ष की / 
आयु का हो चुका है, वह लोकोत्तर-जाति-स्थविर कहा जाता है । 
उसका उचित सनन्‍्मान करना और उसकी परिपच्व-बुद्धि का निरिचित 
किये हुए ढंग से व्यवह्यर करना, साधुओं का कतंव्य है। परल्तु 
जो केवछ बय का स्थविर हो और बुद्धि-वैभव से हीन हो, क्ृत्या- 
कृत्य का जिसे विश्वेष भान न हो, एवं देशकाल और शास्त्र से अन- 
भिज्ञ रह कर, केवल भट्दी बातों की जिंद रखता हो, वह स्थविर 
कहलाने के रछायक नहीं है । 
लोट--इस प्रकरण में जा॒ति-स्थविर की ध्याख्या करते हुए जाति का 
अर्थ जाति-बिरादरी लिया गया है किन्तु श्री स्थानांग-श्ृत्र में 
जाति-स्थविर का आश्यय परिपक्व उम्र से अर्थात्‌ ६० वर्ष 
को आयु वाले से है, वे मनुष्य जाति-समाज-संघ सब में उप- 
योगी हो सकते हैं। ०... न 


६; सत्र-स्थविर 
सूत्र-धर्म के पालन की समुचित व्यवस्था. करने वाले को 
सूत्र-स्वविर कहते हैं । 
जिन मुनिराज को, ठाणांग-सूत्र और समवायाँग-सूत्र . आदि 


हु 
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की बारीक से बारीक बातों का ज्ञान हो, तथा जो सूत्र-धर्म के 
पालन की समुचित व्यवस्था करते हों, उन्हें सृत्र-स्थविर कहते हैं । 


सूत्र-स्थविर, इस बात का ध्यान रखता है, कि कौन व्यक्ति 
सूत्र-धर्म का समुचित पालन करता है और कौन नहीं । . जिस 
मनुष्य को सूत्र-स्थविर देखता है, कि वह सूत्र-धर्म के पालने में 
कुछ झिथिलता करता है उसे उपदेश देकर धर्म में दृढ़ करता है । 


सूत्र-स्थविर का यह कतेव्य है, कि यदि कोई जिज्ञासु श्रावक, 
सूत्र-वर्म में निर्णयात्मक दृष्टि से किसी प्रकार की शंका करे, तो 
वह उसकी शंका का समुचित-समाधान करें, और  शास्त्रन्याठ, से . 
उसे अपना कर्तव्य बतलावे । 


संघ-धर्म की व्याख्या करते हुए कहा गया है, कि साधु- 
साध्वी और श्रावक-श्राविका ऐसा चतुविध-संघ है । ये दोनों परस्पर 
आश्रित भाव से हैं। यांतर साधु, श्रावक के और श्रावक, साधु के 
आश्रित हैं। ऐशी दशा में इन दोनों का परस्पर सहयोग होना 
अत्यावश्यक है । शक्षावक, धर्म जिन्नासा की तृप्ति के लिये साधुभों 
के आशित हैं, अतः उन्हें जो-जो शंकायें हों, उनका निवारण करना 
सूत्र-स्थविर अर्थात्‌ झास्त्र के मर्मज्ञ साधु का कर्तव्य है। 


आजकल कुछ गृहस्थों की धर्म के प्रति ऐसी उदासीनता 
देखी जाती है, कि वे अज़ान में पढ़े रहते हैं, क्रिन्तु सृत्र-स्थविर से 
ज्ञान प्राप्त नहीं करते । यह स्थिति इलाध्य नहीं कही जा सकती । 
ऐसी स्थिति वाले मनुष्य, सूत्र धर्म की. क्षति तो करते ही हैं, किन्तु 
साथ ही अपनी भी कोई कम क्षति नहीं करते । जब तक, सूत्र-धर्मं 
के पालन की समुचित व्यवस्था न हो और लोगों की इस ओर रुचि 
न हो, तव तक सूत्र-धर्म के विस्तार की आज्ञा की की जा 
सकती है ! ह 
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१०५ पर्याय-स्थविर 


जिस मुनि ने, २० साल तक संयम पाला हो और शास्त्रों 
का खूब अध्ययन किया हो उसे पर्याय-स्थविर कहते हैं । जिसका 
प्रचलित नाम दीक्षा स्थविर है । 

पर्याय-स्थविर, में इतना ज्ञात पैदा हो जाता हैं, कि बिना 
शास्त्र देखे ही वह शास्त्र की बात कह सकता है, उसे - क्षण-क्षेण: 
'पर ज्ञास्त्र देखने की आवश्यकता नहीं रह जाती और वह कोई ऐसी 
बात नहीं कह सकता, जी शास्त्रीय नियमों से विरुद्ध हो । 


| पर्याय-स्थविर, एक प्रकार का स-शरीर शास्त्र ही होता है। : 
अर्वात-शास्त्र में कथित ज्ञान तो उसके मस्तक में रहता है और 
आचरण उसके आचरणों में । ऐसे पर्याय-स्थविर के कहे हुए सिद्धान्त, 
अनुभव-युक्त होने से, प्रायः सत्य ही होते हैं । 

| पर्याय-स्थविर बनने का सौभाग्य, बहुत कम मुनियों को प्राप्त 
होता है । जो साधु सच्चे दिल से शास्त्राष्ययत करता है, भौर, 
प्रत्येक नियभोपनियम का पूर्ण रूपेण पातल करता है, वही आगे चल | 
कर पर्याय-स्थविर हो सकता है. । कितनेक वीस से अधिण वर्षो की 
दीक्षा वाले होजाने परं भी जिनकी आत्मा सँयम में ढूंढे नहीं हुई, 
इन्द्रियों के विषय जीते नहीं, पूरा ज्ञानाम्यास् किया नहीं, बात में ' 
छलक उठते हैं, जरा भी गम्भीरता आई नहीं वे पर्याय-स्थविर के ' 
योग्य नहीं । पर्याय-स्थेविर' वही हो सकते हैं जो संयम में दत्तचित्त 
एवं जिनेकी इन्द्रियां वशोभूत हों तथा ज्ञानादि द्वारा जिनकी आत्मा 
स्थिर हो गई हो । है 

| ५ परिशिक, 2 हे % 2०8५ 

प्रशास्ता-स्थविर के हारा. कसी शिक्षा दी. जानी चाहिये, इस 

बाबत धर्म और घर्म नायक, गुजराती पुस्तक में जो रूपरेखा खींनी 
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गई है उसीके आधार से यहाँ बताई जाती है । 


(१) शिक्षा का विभाजन योग्यतानुसार करना चाहिये । 
शिक्षा का विपर्यास न हो जाय इस बात का ध्यान रखना प्रश्ास्ता 
स्थविर का मुख्य कर्तव्य है । बालकों को वालोपयोगी, कुमारों को 
कुमारोपयोगी, किशोरों को किश्लोरोपयोगी, थ्रुवाओं को युंवाउप्योगी, 
प्रौढों को प्रोढोपयोगी और वृद्धों को वृद्धोपयोगी । इस तरह वबालाग्रों 
कन्याओं, युवतियों, प्रोढाओों तथा वृद्धाओं को उन-उन्के उपयोगी 
शिक्षा-दीक्षा देना, शिक्षा की साधन सामग्री का जुटा देना और 
शिक्षा की समुचित ध्यवस्था कर देना चाहिये। यदि ऐस्ता न किया 
जाय तो उसका परिणाम सुन्दर आने के बदले अनिष्ट आने की 
सम्भावना है | अतः योग्यतानुसार विभाजन किया जाय । 


(२) छोटे-छोटे बच्चों को मानसिक एवं घामिक शिक्षा 
देना आवश्यक है उसी तरह उनको शारीरिक, वाचिक एवं ओऔद्यो- 
गिक शिक्षा देना भी अत्यावश्यक है। प्रशास्ता स्थविर को इस तरफ 
भी लक्ष्य देना चाहिये । 


(३) जिनकी मगज शक्ति कुछ विकसित होने छगी है, ऐसे 
कुमार , तथा कुमारिकाओं को बौद्धिक शिक्षा के साथ ही साथ भौद्यो- 
गिक शिक्षा देने का भी प्रवन्ध करता चाहिये क्‍योंकि बौद्धिक शिक्षा 
के. साथ .ही साथ औद्योगिक शिक्षा का जब सुयोग होगा तभी शिक्षा 
का वास्तविक उद्देश्य सफल होगा । पूर्व काल की शिक्षा का वर्णन, 
जैन साहित्य में किया गया है वहां शिक्षा अथवा कला का शिक्षण,' 
सूत्र रूप से, अर्थ रूप से तथा कार्य रूप से यानी प्रयोग काराके 
शिक्षा दी जाती थी, केवल बौद्धिक शिक्षा देने से वह एकांगी ही 
रहेगी ।-शिक्षा सर्वाग सम्पूर्ण होनी चाहिये । ; 


(४) शिक्षा स्थविरों को चाहिये कि व्यावहारिक शिक्षा क्के 
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. साथ ही साथ आध्यात्मिक यानी धामिक शिक्षा का भो प्रबन्ध करे । 
कारण व्यावहारिक कार्यों से श्रमिक जीवन को शांति देने को खास 
आवश्यकता है और वह .आत्मिक शान्ति घामिक शिक्षा के द्वारां ही 
प्राप्त हो सकती है अतः बालक-बालिकाओं में बचपव से ही धामिक 
सस्कार डालने चाहिये १ 


(५) शिक्षा-दीक्षा मनुष्य मात्र के लिए उपयोगी है और 
आवश्यक है अतः शिक्षा-दीक्षा देने से कदाचित जाति भेद, वर्ण भेद ' 
भादि सामाजिक बाघा उपस्थित होती हो तो उसे दूर करके प्रत्येक 


जालक-बालिका को शिक्षा मिल सके देसी समुचित्त व्यवस्था करनी 
चाहिये । 


(६) शिक्षा रूप दीक्षा देने में भय, तर्ज था मार. कूट का रा 
प्रयोग कम करना चाहिये। कारण भयभीत बालक शिक्षा ग्रहण नहीं . 
कर सकता । इसलिये छोटे-छोटे बालक-बालिकाओं को प्रेम . पूर्वक 
ही शिक्षा दी जानी चाहिये । 


(७) शिक्षा की दीक्षा ग्रहण करते हुए बालकों. को. कामो- 
द्वीपन करने वाले साधनों से .बचाकर रखने चाहिये अर्थात्‌ वे निवि-, 
कर एवं सब तरह के बुरे व्यसनों से बच कर रहे वंत्ता उचित 
प्रबन्ध करना चाहिये | वतंमान समय में प्रश्ास्ता स्थविरों, कझिक्षा- 
प्रोफेसरों का -इस तरफ विज्लेप लक्ष्य न होने से, करड़ी देखरेख न 
रहने के कारण किशोरावस्था में पहुंचते-पहुंचते अनेक दुव्यंसनों 

* तथा एवों को स्कूल को शिक्षा के साथ ही साथ सीख लेते हैं और 
उनके जीवन पतित बन जाते हैं और शिक्षा. पुर्ण ने करते हुए बीचे' 
में ही छोड़ भागते हैं या वे दुव्यंसन जीवन को निरुपयोगी बना देते 
हैं अतः शिक्षा के साथ बीडी-सिगरेट का धूम्रपान न करें । अपने 
देश के विरुद्ध पोशाक धारण न करे, नशादि का उपयोग न करे 
इस बात की बार-बार जाँच होतीः रहनी चाहिए । 


पृर्छट दुस-स्थविर-धर्स 


(८५) बालक-वालिकाओं को पढ़ने में, समभने में, याद. 
करने में, सरल एवं वोधप्रद हो ऐसे पुस्तक राष्ट्र भाषा में तैयार 
कराने और उनके द्वारा शिक्षा देने का प्रवन्ध करना चाहिये, जिससे. 
स्वल्प समय में हो वे विशेष शिक्षा प्राप्त कर सकें। 

(६) जिस शिक्षा से विद्यार्थी का मगज खराब हो जाय 
भौर उसे तद्विपयक ज्ञान न हो वेसी शिक्षा न दी जाय, किन्तु 
विद्यार्थी की तक॑ शक्ति एवं अवलोकन शक्तिवर्धक हो वैसी शिक्षा 
दी जाय । 

(१०) विद्यार्थियों को अपने राष्ट्र, राष्ट्र धर्म, तथा राष्ट्र- 
नेताओं के प्रति आदर बुद्धि जगे, अपनी मातृभूमि, अपनी समाज 
त्तथा अपने घर्म को तरफ उनका वग्रा कर्तेच्य है वह समझे तथा 
राष्ट्र-लमाज और धर्म की रक्षा एवं सेवा के लिए उसे कितनी 
सहिष्णुता, कितना त्याग करना चाहिये इसका ज्ञान भी अक्श्य ही 
देने का प्रबन्ध किया जावे 

(११) विद्यार्थी की किस विपय में विशेष रुचि है, उसका 
मानसिक चलन किस त्तरफ अधिक ढलता है उसकी जांच करके उस 
विपय में पारंगत और शेप विपयों में सी रस लेने वाला वचाना 
चाहिये। 

इस प्रकार की योजना से विद्यार्थी का जीवन व्यवहार सुन्दर 
रूप से चल सकेगा । संक्षेप में वालक-वालिकाओं को शिक्षा कसी 
कव और किस प्रकार दी जानी चाहिये तथां कैसी योग्यता वाले 
श्षिक्षक होने चाहिए इन सब बातों का पूर्वापर विचार प्रश्ञास्ता 
स्थविर को करना चाहिये । 


